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पाठकों को यह ते ज्ञात द्वी हागा कि सेनगढ (काठियाबाड) में परमपूज्य 
सदूगुरुदेव श्री कानजी स्वामी के ,निवास है' । आप अध्यात्मज्ञान के महान 
रसिक विद्वान है ओर मुंसुझ्षु भाई बहिनां के जैनधम' का सच्चा उपदेश देते 


, रहते है. | यहां' पर बाहर, (अनेके नगरें) के अनेक भाई बहिन आकर स्थाई 
' रूपसे रहते हैं ओर गुरुदेव से अध्यात्मज्ञानका उपदेशास्त पान करते रहते है । 


आत्मधर्मा था अध्यात्तज्ञार्न के प्रचारार्थ गत २ वर्ष से यहां से “आत्मघर्मा ? 
नामक मासिकः पन्न गुजराती भापामे' प्रगट द्वाता है । इस पत्र मे परम पूज्य 
कानजीस्वामी के सदुपदेश, आध्यात्मिक प्रवचन ओर तत्त्वज्ञान पूर्ण शाद्षोक्त 
लेख प्रगट होते हैं । यह पत्र अल्प समय में ही इतना केकप्रिय बन गया है. 
कि इसके करीब १५०० आहक है गये हैं । 

इस पत्र के द्वारा गुजरात ओर कफाठियावाड़ में सनातन जैनधर्माका बहुत 
प्रचार हुआ है ओर सदगुरुदेव श्री कानजी स्वामी के निमित्त से परमागम श्री 
समयसार, श्री प्रवचनसार, श्री प॑चास्तिकाय, श्री नियमसार, श्री धवछा-जयधवला, 
श्री पह्मनन्दि, श्री प॑ंचाध्यायी; श्री पाहुड, श्री तत्त्वा्थसूत्र, श्री द्रव्य सभ्नह, श्री 
उद्द ढाला, तथा श्री मेक्षमार्ग प्रकाशक आदि शा्रों का बहुत प्रचार हुआ हैं, ओर 
काफी जन समाज, अध्यात्म ज्ञान की प्रेमी वन गई हैं । 

किन्तु अभी तक इस, प्रचार का माध्यम आयः शुजराती भाषा रही हैं, इस 
लिये*इसका लाभ गुजराती भाई बहिन ही छे पाते हैँ । इसलिये कई अभुमुक्षु 
भाई बहिनां का यह विचार हुआ कि यदि “ आत्मधम' ? हिन्दी भाषा में भी 
प्रगट दाने छगे तो भारतवर्ष की तमाम हिन्दी जानकार- अध्यात्म रसिक जनता 
इस तत्त्वज्ञान का ,रसास्वाद कर सकेगी । इसी व्यापक ' भावना के छेकर 
6 आत्मधर्मा ? की; हिन्दी आइ्यत्ति प्रगट करने का निरचय्र हुआ है । 

इस पत्र में अध्यात्म' ज्ञान संबंधी छेख प्रगट द्वांगे, जिससे जिज्ञासुओं के 
तक्त्ज्ञान की पुष्ठी हा । इस में परम पूज्य सदशुरुदेव श्री कानजी स्वामी के 
आध्यात्मिक प्रवचनें का छिन्दी, अन्लुवांद प्रगट, होगा, जिससे वाचक उनकी वाणी 
ओर तत्त्वज्ञान का, भी छाभ ले सके । इस में और भी जे। छेख छपेगे वे 
सभी बीतराग विज्ञानता के लिये हुये होंगे । 

इस पत्न की सारी व्यवस्था ओर सम्पूर्ण आर्थिक उत्तरदायित्व श्री. भाई 
जमनादास माणेकचे द'रवाणी; आत्मधर्म' कार्योछय, सेनगढ़ (काठियावाडू) ने फेबल 
ज्ञान प्रभावना के हेतु अपने ऊपर ले छीं है । इसलिये इस पत्र के सबध में 
तमाम पत्र व्यवह्यार उन्हीं- के साथ करना चाहिये । 


महावीर जन्म. क़याणक ह ः निवेद्क ४ 
मभहेत्सव (दिन « . ., रामजी माणेकचंद देशी 
सुवर्णपुरी . ,. : प्रमुख ४ 
चैत्र सुदी १३ ४ २००२ बुधवार जन स्वाध्याय म'दिर ट्रस्ट 





मुद्रेक--अंकाशकं-जमनादास माणेकचद्‌ रत्राणी; 'शिष्ट साहित्य भुद्रणालय, सेटा आंकड़िया, 


प्रथम सस्करण १००० ता; ७४-५-४५ पुनमुद्रण १००० ता, १५-९-४५ 


कर 
७ 
का 


७ 


७ 
छ। 
७ 


छः 


के 
काठियावाड, 


३०० “डर 
हे 


डरे 


उत्तर-आत्मा चेतन्यस्वरूप है | वह चेतन्य 
के उपयेग के अतिरिक्त अन्य काई भी कार्य 
नहीं' कर सकता। 

प्रशन-यदि , आत्मा ,उपयाग के सिवाय॑ 
ओर कुछ नहीं कर सकता है ते। फिर संसार 


, ओर सेक्ष की व्यवस्थ! का क्‍या मतलब है' | 


' सबका उपदेश मात्र एक दी है, 


उत्तर-उपयेग फे सिवाय आत्मा ओर 
कुछ नहीं कर सकता। चेतन्य के उपयेग के 
जब “पर” पदार्थ की तरफ छरक्ष्य सखकर पर- 
भाव में दृह कर छेता है, तव यही संसार 
कहलाता है. ओर जब “स्व” की तरफ छक्ष्य 
करके उपयेग के स्व में दढ करता है' तब 
यहीं मोक्ष कहंछातां है। “स्व” की तरफ रक्ष्य 
रख कर “स्व” में दृदता तथा “पर” की 
तरफ रूक्ष्य रख कर “पर” में दृढता, इसके 
सिवाय अनादिकाल से ओर कुछ काई जीबच 
कर ही नहीं सका है' ओर न अनन्त कार 


' तक ओर छुछ' कर ही संकैगा। 


प्रश्न-यदि आत्मा उपयाग के सिवाय 
ओर कुछ कर ही नहीं संकता ते -फिर 
समस्त शाख््नोंसे क्या छाम हैं ? 

उत्तर-वारद अंग ओर चोदह पूर्व इन 
ओर वह 
यह कि चेंतन्य का उपयाग जे। पर की तरफ 
ह्ला या हैं, उसे स्व की तरफ मेड कर 
स्व' में दद करना | इस प्रकार हृपयेग के 
मोड़ करने की बात है । इसी बात के शाक्षों 
में अनेक प्रकार (नय) से समझाया गया है। 


_आत्माकीकिया_ 


कै 
4; 


में कया भेद है, 2 
घत्तर-चैतन्य का: उपयोग, , यही . आत्मा 
की क्रिया हैं। निगादू से छेकर सिद्धभगवान 
तक के सभी जीव उपयेग ही कर सुकते,;हैं, 


उपयोग के सिवाय अन्य कुछ नहीं. कर 


सकते । भेद मात्र इतना ही हैं. कि- निगेद 
बगैरद ससारी जीव अपने उपयोग के पर 


की तरफ छगाकर पर भाव में ओकांग्र रहते 


है" किन्तु सिद्ध भगवान वगैरह उपयेग. के 
अपने छुद्ध स्वभाव सें ढाल कर स्वभाव सें 


अकाग्न रहते हैः | परन्तु सिद्ध या. निगाद 
आदि काई भी जीव उपयेग के 'सिंद्राय पर : ' 


पदार्थ में कोई भी परिवर्तान नहीं कर सकते। 
स्री, झटुम्व, लक्ष्मी अथवा देव, शुरु, * शास्त्र 
आदि भी सभी पर है । आत्मा उनका - कुछ 
नहीं कर सकता। आत्मा ते मात्र उसकी 
तरफ शुभ या अशुभ -उपयेाग. कर सकता है। 
परन्तु ये शुभ और अशुभ देने उपयेग पर 
तरफ का -हेने से 'अशुद्ध उपयाग! कहा जाता है. 
ओर स्व तरफका उपयोग के. “ शुद्ध 
उपयाग .” कहलाता है'.। इंस सर्म्बन्ध, में 


यह सिद्धान्त हैं कि “ पर लक्ष्य से चन्धन तथा , 


स्व लक्ष्य से मुक्ति” दवाती है'।- “ पर :छद्व्य- 
देने पर शुभभाव दा ते भी” बह अशुद्ध 
उपयोग ही हैं तथेव संसार का कारण' है । 
जहां स्वलक्ष्य है' वहां शुद्धोपयेग ही है. ओर 
वह मुक्तिका हेतु हैं। (ता. २५-१९-४४ की चर्चो) 


म 





- ' शाश्रत सुख को मांग हे ५2033: ६ र) क्र ह अक १६ वर्षा १. 
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हर पश्न-आत्मा क्या कर सकता है ! प्रश्न-स'सारी और मुक्त जीवों कीं/किया . .. । ८. 
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प्रत्येक आत्मा तथा गत्येक रजकण बिलकुर सिन्‍न सिन्‍म स्वतंत्र पदाथ है। 
३48 से तथा जड़ की अवस्था जड से होती हे, 


प्रत्येक बरतु का कार्या अन्तरग 
कारण से ही हेता है । बाह्य कारण 
से के।ए भी कार्या नहीं होता है । 
यदि बाह्य कारण से ही कार्य हे 
जाता है| तो चावछ (धान) में से 
गेह' और गेहू' के- वीज में से चावल 
पेदा 'हेने का प्रसंग आजावेगा । 
असा' हाने पर ते वस्तु की व्यवस्था 
ही कायम नहीं रह सकती | इसीलिए 
कहा हैं कि “ कहीं परमी अन्त- 
रंग कारण से ही कार्या की उत्पत्ति 
हैती हैं ” । 
सार यही कि सर्व वस्तुओं के 
कार्य की उत्पत्ति के अन्चरंग कारण 
[वस्तुकी अपनी शक्ति] से ही हे।ती 
हैं, यह नियम है' । इसमें अनेक 
प्रशनें का समाधान समावेशित है । 
अन्तरंग कारण---#व्यकी शक्ति, 
लपादान कारण, 
बहिरिग कारण--पर द्रव्य की 
वर्तमानता, निमित्त कारण. 
क्लाई भी कार्य' बाह्य पदार्थों के कारण 
से उत्पन्न नही हाता, यह निश्चित सिद्धान्त 
है। यदि बाह्य कारण से काय' की उत्पत्ति 
है।ती हे ते चावलसे गेहु' तथा गेहू 
से चावकू उत्पन्न होने छुंगे-पर तु 
अैसा, कही' द्वाता ते नहीं है'। इसलिये 
स्पष्ट; है' कि किसी भी द्रव्यका कार्य 
किसी दूसरे द्रव्य के कारण से 
उत्पन्त नहीं द्वाता बल्कि द्रव्य “की 
अपनी ही शक्ति से हाता है। 
तीन काल ओर तीन केक में 
असा फेइ द्रव्य नही, जिस द्रव्य का 
कार्य' अन्य द्रव्यसे उत्पन्न होता हे । 
यदि अन्य द्रव्यसे से भी काय' की 
उत्पत्ति होने छगे तो जीव मे से ज़ड 


४ 


तथा 'जड में' से जीव की उत्पत्ति का 
प्रसंग आजावेगा । परन्तु कार्या ' ओर 
कारण एकही द्रव्य मे' से हेते हैं, 
इस सिध्धान्त के अनुसार प्रत्येक द्रव्य 
का कार्या स्वृतत्र रूपसे अपने द्रव्य 
के कारण से ही द्वाता है, इसीलिए 
उपयुक्त सिद्धान्त मे' कार्योत्पत्ति के 
प्रत्येक उपादान निमित्त कारणका 
खुलासा आ जाता है। 

उपयुक्त प्रकार से वस्तुका स्वरूप 
हाने से आत्मद्रव्य का काया (अवस्था) 
ते आत्मा के ही अन्तरंग कारण से' 
उत्पन्न द्वाता है। ओर आत्मद्रव्य में 
ते वीतराग भाव ही प्रगट करने की 
शक्तिहे ।बीतरागता-शुध्घता-रूपी कार्य 
उत्पन्न हा, असी ही आत्मद्रव्य की 
अन्तरग शक्ति है। 

प्रश्न-यदि आत्मद्रग्य की अ'तरग 
शक्ति वीतरागता और शुद्धता ही 
प्रद करने की है' ते फिर 
पयोयरूपी कार्या मे अशुद्धता क्‍यों 
हेती है १ 

उत्तर--पर्योय में' जे। अशुध्धता 
है, वह पर्याय की वर्तामान योग्यता 
है। ज्ञानघन स्वभावी, अरूपी आत्मा, 
जे अन्तरग कारण है, उसमें से 
ते-चाहे केसा भी वाह्य निमित्त हे, 
चाहे केसा भी सयाग हेा-ते भी 
ज्ञान ओर वीतरागता का ही प्रादुभौब 
हेाता है।। इतना देने पर भी पर्याय 
में' जे विकार या अशुध्धता हैं. वह 
पर्याय के अन्तरग कारण से है । 
विकार का अन्तरग कारण एक समय 
मात्र पर्याय है! इसलिए विकार रूपी 
कार्य भी एक समय मात्र अवस्थिति 
का है।। पहले समय का विकार 


अतः आत्माकी- अवस्था 


यही मानना थम धर्मा है। ,, 





दूसरे समय मे निव्वत हे। जाता है। 
रागादि विकाररहूप अशुध्य अवस्था 
पर्याय फे अन्तरग कारण से है। 
रागादिक का अन्तरग कारण द्रव्य 
नहीं! बल्कि अवस्था (पयौय) 
अर्थात्‌ द्रव्य के मूल स्वभाव में 
रागादि नहीं, इसलिए आत्मद्रव्य 
रागादि का कारण नहीं है । 

जिस श्रकार चेतनद्रव्य की अवस्था 
चेतन फे अन्तरग कारण से दी होती 
है' उसी प्रकार जड-द्रव्य की अवस्था 
जड द्रव्य के अन्तरग कारण से दी 
हवती है। जे शरीर के परमाणु एक- 
त्रित हुए हूँ वे आत्मा के कारण से 
नहीं आए हूँ, परन्तु जिन जिन पर- 
माणुओ' की अन्तरग शक्ति थी, वे 
ही परमाणु एकत्रित हुए है। अन्य 
सर्वा परमाणु मल, मूत्रादि के द्वारा 
प्रथछू द्वेगए। परमाणुओं में क्रोध- 


. कर्मा रूप जे। अवस्था द्वाती है, वह 


परमाणु की उस समयकी येग्यता है, 
जीव ने वह अवस्था पंदा नहीं की। 
जीव की क्रोधादि भावरूप जे। अवस्था 
हवेती है, उसमें जीव की उस समयकी 
अवस्था की योग्यता ही कारण है। 
जीव की अवस्था में विकार भाव 
ओर पुदूगल की अवस्था में कर्मरूप 
परिणमन ये देनें अपने अपने 
अन्तरंग स्वत॑त्न कारणों से होते हैं। 
परस्पर एक दूसरे के अन्तरग कारण 
नहीं हैं। जे 

प्रति समय अवस्था [पथ] 
परिवर्तन वस्तु का स्वभाव है। परतु 
की अवस्था घस्तु फे कारण से ही 
उत्पन्न होती है। बाह्य साधन कें 
कारण से किसी द्रव्य की अवस्था 


: क्राह्मर्म ; ६ 


आत्मा क्या. और शरीर क्या है इसके एथकल के 
ज्ञान बिना आत्मा क्‍या करता है इस वात के 
२25 2 3 कलर ले दल कल 


उत्पन्न नहीं हाती। इस प्रकार स्पष्ट 


सिद्ध है कि भत्येक द्ृब्य अपनी 
अवस्था का स्वय' ही बिगाड या सुधार 
कर सकता हैं। चैतस्य की पयौय 
चैतन्यरूप परिणमन हेती है, ओर 
जड की पर्याय जडरुप परिणमन हेतती 


है। द्रव्य की अवस्था का कतों काई 
अन्य 
(श्री घवलाशाल्न वेल्यम ६ ठा, ४. १६४) 


पूज्य सदगुरुदेव के वांचन में से 
राजकेाट 

पर द्वव्यों के। आत्मा करता है। 
अैसी सामान्य मनुष्यों की मान्यता 
संत्य नहीं है ।इसी बांत के बताते हं- 
जदि से। परूंव्वाणि य करिज्ज, 
"णियमेण तम्भओ होज्ज । 
जम्हा ण॒ तम्मगों तेण सा ण 


'तेसि हवदि कत्ता ॥९९%॥ 
अन्वयार्थ+-यंदि आत्मा परद्रव्यों 
का को हेता -ते नियम 


पूर्वाक वह उनमें तन्‍्मय होता अथौत्‌ 
पर द्रव्यमय हे।जाता; परन्तु वह तन्‍्मय 
नहीं होता इसलिए उनका की भी 
नहीं हैं । 


टीका+-जे निश्चय से यह आत्मा 
परद्रव्य स्वरूप कर्मा' के करे ते वह 
आत्मा नियम से परद्रव्यमें तन्‍्मय 
-(पररूप) हे जाय; क्‍यों कि परिणाम 
तथा परिणामीपना अन्य किसी प्रकार 
घटित ही नहीं हा सकता। परन्तु 
वह तन्‍्मय नहीं हेाता। क्योंकि केाई 
द्रव्य अन्यद्वव्यमय हे। जाय ते द्रव्य 
के नाश की आपत्ति (दाष) आजाएगी | 
अतः आत्मों व्याप्य व्यापक भांव से 
परद्रव्यस्वरूप कर्म का कतो नहीं हैं। 
. भवार्थ-एक द्रव्य का कर्ता 
झन्य द्रव्य द्वाजाय तें देने दृव्य . एक्‌ 
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बस 


एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कुछ 


अज्ञानी की क्या पता 


नहीं कर सकता, यह वात “चल सकता हे | 
समयसारजी के कर्शाकम अधिकार 


में अत्यन्त स्पष्ट रूप से समझाई 
है। इसलिए उस अधिकार की ९९% 
वी गाया ओर उरा पर परम पूज्य सदूगुरु- 


न बे 
देवश्री का व्याख्यान यहां दिया जाता हैं । 


हे जाये । क्योंकि कतो कर्मापना 





तथा परिणाम परिणामीपना एक ही 
द्रव्य सें हे! सकता हैं। इस प्रकार 
यदि एक द्रव्य अन्य द्रव्यरूप हा जाए 
ते उस द्रव्य का नाश है| जाए ओर 
महान्‌ द्वाप का प्रसंग आजावे। इस 
वास्ते एक द्वव्य का अन्य द्रव्य का 
कती कहना उचित नहीं । 

अस्मा परदृव्यका कुछ भी नहीं 
कर सकता। यदि आत्मा परद्ृव्य का 
कुछ कर सके ते देने द्रव्य नियम 
से एक हे जावे। परन्तु एक द्रव्य 
दूसरे दृव्य का कुछमी नहीं कर सकता, 
क्यों कि प्रत्येक द्रव्य त्रिकालमें एक 
दूसरे से भिन्न हैं । 

आत्मा परद्रव्य का यदि कुछ कर 
सके ते आत्मा ओर परद्वव्य एक 
है। जाय। क्यों कि जिस समय 
आत्मा परद्र॒व्य का कुछ कर सकेगा 
उसी समय दूसरे द्रव्यकी स्वत'त्र दशा 
रहेगी नहीं' ओर इस अकार उसकी 
स्वतंत्रता नष्ट. हेनेपर द्रव्यका 
छाप हुआ क्योंकि बिना अपनी स्वत'त्र 
अवस्था काई पदार्थ हाता ही नहीं'। 
इस प्रकार यदि जीव पर्धव्य की 
अवस्थ! का कर्ता हा जाय ते पर- 
द्रव्य के साथ एकमेक हे जाय और 
द्ृव्यताशका प्रसंग आजावे। परन्तु 
असा कभी दाता ते नहीं' हैं। 


प्रत्येक आत्मा ओर प्रत्येक रज- 
कण (परमाणु) भिन्‍त भिन्न खततन्र 
पदार्था है). आत्मा की अवस्था आत्मा 
से ही हाती हैं ओर जडकी अवस्था 
जडसे ही होती है। इसतरह विश्वास 
करना यह प्रथम धर्मा है। 

आत्मा किसी पर वस्तु में प्रचि- 
ष्ट नही' हो सकता। शरीर में भी 
आत्मा प्रविष्ट नहीं हुआ है। शरीरं 
जड है' ओर आत्मा चेतन है । शरीर 
ओर आत्मा ये त्रिकाऊ भिन्‍न पदार्थी 
हैं। शरीर की ' अवस्था रूप,' रस, 
गन्ध स्पर्श सहित जड रूप द्वोती हैं 
ओर आत्मा की अवस्था ज्ञात रूप 
हे।ती है। इस तरह देने द्रव्य तथा 
उन देनांकी अवृस्थाए' बिलकुल प्रथक्‌ 
पृथक रहती हैं। 

प्रशन-आत्मा पर का कर्ता हैं, 
असा मान लिया जायते क्या हानि है? 

उत्तर-एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का 
कर्ता भानकिया जाय ते द्वव्य के नाश 
का असंग आ जावे अथौत्‌ महान 
देष आ जावे। जगत में अनन्त-पदार्थी 
है। जिस प्रकार आत्मा एक बस्तु है, 
उसी प्रकार दूसरा द्रव्य भी एक “बस्तु 
है। जे वस्तु होती है, वह प्रतिक्षण 
स्वयाग्य क्रिया के करनेवाली द्वेती हैं। 
अब यदि यह माना जाए कि आत्मा 
ने अमुक द्रव्य का अमुक 
समय में कुछ किया,ते। फिर उस 
समय उस दूसरी वस्तु ने क्या किया ९ 
क्यों कि परद्वव्य भी ते सामान्य रुप 
है। उसकी विशेष रूप क्रिया भी 


5. !पषुट 


प्रतिक्षण दानी ही चाहिए। अब यंदि 
उस द्रव्य का आत्मा कुछ करता है. 


ते उस 'द्रव्य की उस संमय स्वयं क्या _ 


अवस्था हुई? बिना अवस्था [ पर्याय 
था क्रियाकारित्व ] के ते केई द्रव्य 
हा हीं नहीं , सकता हैं। इसलिए 
स्पष्ट हैं कि उस समय उस दूसरे 
द्रंव्य ने कुछ किया ही. नहीं । जब कि 
प्रत्येक द्रढ़य प्रेति समय अपने स्वरूप 
में अवस्थित रह कर- अपनी पयोय 
[अवस्था] के, ' स्व4॑ ही पखि्तिंत 
करता रेहता है। उस की क्रिया- 
कारिता में. दूसरे: द्वव्य का किचित्‌ 
मात्र 'कार्य, नहीं। यदि एक -द्गव्य 
कसर द्रव्य की अवस्था का करने 

ते. दूसरे द्रव्य -की विशेष अवस्था 
रहती नहीं हैं। ओर बिना विशेष 
अवस्था के दृव्य की सत्ता का ही 
अभाव .हे। जाता है। इस तरह महान 
दैप- का प्रस'|ग आता हैं। इसलिए 
एक द्रव्य दूंसरे द्रव्य का छुंछे कर 
सकता हँ-ऐसा मानना उस द्रव्य की 
त्रिकाली हिंसा है। इससे बढ़कर 
ओर बघंडा 'पांप॑ ' दुनियां में नहीं । 
परद्ृदय का में कुछ कर सकता ' हुँ-- 
यहीं ' मानना ' महान्‌ 'हिंसा है। वही 
महान पाप है। बाह्मरूप में पर प्राणी 
भरता हैं या दुखी होता हैं, - इसी 
में हिसा नहीं. हैं । परन्तु मैं उस प्राणी 
के. ठुंखी या सुखीं कर सकता हैं 
अैसी मान्यता ही अपने ज्ञानस्वरूप 
फी दिसा है'। उसमें मिथ्यात्व भाव 
का अनन्त पाप है। ओर “पर का 
कुछ कर सकता हुँ”? असी विपरीत 
मान्यता के छोड कर “में आत्मा 
शान रबरूंप हुँ, पर द्रव्य में मेरा 
किचित्‌ मात्र कार्या नहीं, प्रत्येक द्रव्य 
स्वृतन्त्र है, सभी द्रव्य अपने अपने 
केतों हैं,” औसा मानना, यही 


अहिसा है. भोर यही प्रथम धम' है । 
[३ | ) 


'आत्मधर्म की प्रभावना 


क्रना 


कर >क ढकमक, 
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शरीर आत्मा का“चढलाया हुआ 


चलता है. ओर मनुष्य बडे बडे 


' पहांडां के ताोड डालते है, यह सब 


हम आंखें से देखते दूँ न? फिर भी 
आत्मा परका कुछ नहीं कर सकता 
अैसा क्‍यों कह रहे हैं ? क्‍या हमने 


' जे। कुछ नजरें से देखा है, वह सव 


गल्तः है ९ 

उत्तर-आत्मा क्या है' ओर शरीर 
क्या है ) इसके प्रथक्त्व के ज्ञान के 
बिना आत्माने क्‍या किया, इस बात 
का अज्ञानी के कया पता चलसकता 
है? आत्मा के ते वह देखता नहीं, 
भात्र बाह्य जडकी स्थूछ क्रिया के 


देखता है। “आत्मा जडकी क्रिया ' 


करता हे” अैसा दृष्टि से भी ते 
दिखाइ नहीं देता। परन्तु अज्ञानी 
व्यर्थ ही यह मान छेता हैं कि आत्मा 
कर रहा है ओर कहता हैं कि मेंने 
आंखां से देखा है। परन्तु यह नही 
बिचारता कि नजर से कया देखा १ 
नजर से ते यही देखा जाता है कि 
जड़ वस्तु की क्रिया अपने आप ही 
हे! रही है। परन्तु “बहछेरे के अण्डे” 
की तरह “आत्माने किया” असा 
मानता है। बछेरे के अण्डे का द्रष्टान्त 


निम्न प्रकार से है'। 
एक बार एक दरबार 
एक सुन्दर घाोडे के बच्ेरे 


के खरीदने. के लिए बाहर निकला । 
दरबार पहले कभी महलसे बाहर नहीं' 
निकला था, इसलिए उसे दुनियां का 
कोई अनुभव न था। बह- बछेरा 
खरीदने एक गांव से दूसरे गांव जा रहा 
था। बीच में उसे कुछ ठग मिले । 
धातचीत' में उन ठगेों ने जान लिया 


"कि यह देरबार विलहुलः अनुभव हीन 
 है' ओर बछेरा. खरीदने बाहर, निकला 


है'। उन ठगोंने दरवार फे ठगने का- 
निश्चय किया और दे। बड़े काशीफल 
लेकर एक पेडपर टांग दिए। उसी पेड़ 
फे पासवाली झाडी में दे। खंरगेश के 
बच्चे छिपे बेठे थे। उन ठगोंने दरबार 


-से कहा कि हमारे पास बछेरें 


दे। सुन्दर अण्डे हैं, इनमें से दे। 
सुन्दर वछेरा निकछेगे। द्रंबार से 
सोदा तय केरके १०००) रुपए उन्हेंने 
छेलिए | फिर उन पेड़ पर छिपाकर 
रखे हुए देने काशीफलां के नीचे 
गिरादिया | नीचे गिरते ही वे फट गए 
ओर एक जारका धडाका हुंआ। उस 
धडाके की आवाजका सुनकर वे 
खरगेश -के बच्चे झाडी में से निक- 
लछकर भागे। तब वे ठग ताली वजाकर 
हे'से ओर वाले महाराज ! भहाराज ! 
अण्डे तो फूट गए। ये तुम्हारे: दोनों 
बछेरे 'भागे जारहे हैँ । पकडे, पकडे। 
द्रवार उन्हें! सचमुच वछेरे जानकर 
उन्हें. पकडने दोडा ।, परन्तु वे ' खर- 
भेश ' किसी झाडीमें छिप गए। हाथ 


'नें आए, दरवार भन सारकर घर आगया। 


घर आकर ' अन्तःपुर के छेगेने 
पूछा 'कि महाराज | बछेरे का क्‍या 
हुआ ? तब द्रवार ने अण्डे खरीदने 
की समस्त वार्ता कह सुनाई ओर 
कहने लगा कि इतने सुन्दर वहेरे 
निकले कि निकलते ही ' दौंड पडे। 
अन्तःपुर के छोागें ने कंहा कि भमहा- 
राज ! आप मूर्ख हे गये है। कहीं' 
घछेरे के भी अण्डे होते हैं। परन्तु 
दरबार ने कहा अरे! मैंने अपनी 
आखेों देखे है न ? परन्तु केाइ पूछे 
अरे! जब बछेरे के अण्डे होते दी 
नही' ते तुमने देखे कहाँ से? इसी 
तरह अज्ञानी जीव कहता हैं. कि 
# आत्मा पर द्रव्य के कार्य के 


भात्मधर्स । ॥ 


करता देखा जाता है न” १ थरे 
भाई! जब आत्मा पर दुृब्य का छुछ 


करही. नहीं सकता ते तूने देखा 


आत्मपमंप्री च का 
पढांना 


[0 
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'देखी जाती हूँ। आत्मा ने यह क्रिया 


की, यह ते नजर नहीं आता। यह 


'देखे ! हाथ में लकड़ी है। अब यह 
ऊंची है। गई हैं। इसमें- आत्मा ने 
क्या किया? आत्माने यह जाना 
ठे_सदह्दी कि लकडी पहले नीचे थी 
ओर अब उपर द्वा गई है। परन्तु 
लकड़ी के ऋचा करने में आत्मा 
समर्थ नहीं है। अंज्ञानी जीव भी 
यह जानता है कि लकड़ी ऊची हुईं ”। 
पर्तु ४ इसे ऊंचा मैंने किया है, ” 
असा भान कर बह जे कुछ दिख 
रहा है उससे भी - विपरीत मान 
छता है। 
प्रझन-दाथ ते आत्मा ने दिलाया 
तम्ी ,.द्विठा न? - 
उत्तर-दाथ ते जड ह-चमझ हैं। 
बह आत्मा नहीं हैँ। . आत्मा ऑर 
हाथ देने मिन्‍न पदाथ्र' है! आत्मा, 
हाथ का कुछ कर नहीं सकता। 
४ आत्मा द्ाथ का छुछ कर सकता 
हैं? असा मानना तो चमडे के 
“ज्व” हूप भान छेना है। पर रूप 
के स्वर रूप मानना तेः चोरी है-हदिसा 
ह-महन्‌ पाप है। 
(१) एक आत्मा दूसरे , आत्मा 
का कुछ कर सकता है। अथवा--. 
(२) एक, आत्मा जड [पुदूयछ] 
फ्रा छुछ कर सकता हैं। अथवा--- 
(३) एक पुदुगछ दूसरे पुदूगछ 
का कुछ कर सकता है। अधथवा--- 
(४) एक पुदूगल आत्मा का कुछ 
कर सकता है। 
- औखा मानना महान्‌ हिसा है 
'इससे अधिक महान पाप जगत में 


लिशेद् | ६००३ 


दूसरा नहीं ओर इस हिंसा का फल 
जन्म मरण “की जेल 'है।... 

जे। जीव यह - मानता है कि 
किसी भी परद्वव्य का आत्मा कुछ कर 
सकतो है ते फिर उसे यह भी मानना 
पडेगा कि इस जगत के अनन्त -पर- 
द्रव्यों का भी आत्मा छुछ कर सकता हैं। 
इस प्रकार अनन्त परद्रव्यां के के त्व 


की महा अधकार रूप विपरीत सान्यत्ता 
के। माननेवाठा हुआ और जिस प्रकार 


आत्मा परद्वव्य का छुछ कर सकता 
है. उसी प्रकार परद्वव्य भी आत्मा का 
छुछ कर सकता हूँ। जैसी उल्टी 
मान्यता भी फलित हुई। इस ग्रकार 
अपने को निर्वाल तथा पराधीन माना | 
तथा श्स अकार दाना तत्तों के ही 
परावीन माना | यही तत्त्वकी द्विसा 
है। एक तत्त्व दूसरे तत्त्वका कुछ कर 
सकता हैँ, चद्दी मान्यता अपने स्वय॑ 
के स्वाधीन सरूप की हिसा हैं। ओर 
अंसी एक क्षण की.भी पराधीनतारूपी 
मान्यता में त्रिकाहका पाप समाया 
हुआ हैं। इसी प्रकार “ परदुव्यक्वा में 
कुछ नहीं कर सकता, परद्धज्य मेरा 
छुछ नहीं कर सकता, हरेक तस्त्व 
सतत्र, स्वाधीन, पंरिपृ्ण हे, सत रूप 
हूँ, के।इ तत्त्व किसीका आधार नहीं। 
इस तरह प्रत्यक पद्ार्था की 'स्वत'त्रता- 
के मानना चिकाढी सत्‌ का स्वीकार 
करना हूँ। स्वतत्र सतू रूप का 
आदर है। यही धर्मा है। 
ग्रश्न-आत्मा ते अनन्त द्क्तिवाछा 
हूं। वह परका छुछ न कर सके, 
असा निवल ते नहीं हैं। यदि बह 
परका छुछ कर न सके ते आत्माका 
अनन्त शक्तिवाह्मा क्यें कहा है! 


उत्तर-अनन्त शक्तिवादा हैं, यह 
बात संत्य ढै। पंरन्तु यह आत्मा की 
अनन्त शक्ति आत्मा में हें। ओत्सा 
की शक्ति परमें नहीं हैं। आत्मा 
चेंतन पदाथी है आर ज्ञान, दर्शन, 
आनन्द, पुरुपार्था वर्गरह अनन्त चेतन्य 
शक्ति उसमें हैं। परन्तु उस गझकि 
से आत्मा परका कुछ नहीं कर सकता। 
परका छुछ करने में आत्मा सर्वथा 
निःक्त दै। अर्थात्‌ आत्मा की पर- 
द्रव्यहूप से ते नास्ति है। इसलिए 
वह परमें कुछ कर सकता नदी है। 
परद्रव्य स्वतन्र है। उसमें आत्मा 
की शक्ति कुछ नहीं कर सकती है। 
आत्मा की अनन्त शक्ति आत्मा में 
ही कार्यकारी है। स्वय' के लिए, ते 
आत्माकी अैसी अनन्त शोकि है कि 
उसके बढ से वह एक क्षणमें केवल- 
ज्ञान श्राप्त कर सकती हैँ ओर, उसी 
बल के विपरीत श्रयेग से द्षणमें 
सातवें नरकमें जा सकता है। 
असी आत्म! की अनत शक्ति आत्मा 
में द्वी कार्य कर सकती है। ,परद्ध व्य 
में क्विचित्‌ भी कार्य नहीं कर सकती। 
हरेक तत्त्व अपने अपने परिणाम 
का घारक हैं। अर्थात्‌ हरेक चरठु 
स्वय ही अपनी अवस्था फे धारण 
फरता है। वस्तु - परिणामी है” ओर 
अवस्था उसका परिणाम्त हैं। परिणामी 
या परिणाम अथवा वस्तु और , वस्तु 
की अवस्था थे दाने भिन्‍न नहीं हे। 
सकते। यदी यथार्थ' वस्तु स्वरूप है। 
असा द्वेने पर भी जे। जीत्र “परद्रव्य 
में परिणाम में कर सकता हु ”। 
असा मानता है, बह वस्तु सर्प का 
विश्ववम का खून करता हैं। बेर 
स्वरूप ते। जैंसा-है, वैसा ही है, वस्तु 
स्वरूप अन्येथा नहीं हे। सकता। 
(औप पृष्ठ १० पर) |... : 


्त 


+$७; 


अनंत ज्ञानियोने यह स्वीकार किया है कि आत्मा के सम्यग्ज्ञान 


है है है फू 


#ज़न क्रियास्याम मेक्षः । 
. (भाग १) 
१४-यद्यपि यह सूत्र वहुंत छोटा हैँ। किठु अपने के 
धर्मी' देने का दावा करने वाले-सामान्य आदमी अधिकांश 
इसके अरथा-रहस्य के। नहीं. समझते। इस लिये यहां 
उसकी कुछ व्याख्या की जाती है। 
-क्रिया शब्द के अथो निम्नप्रकार हैः- 
..._ (अ) आत्मा या पुदूगल के एक आंकाश भदेश से 
दूसरे आकाश प्रदेश में गमन द्वाने के क्रिया कहते है। 
 शाजवार्तिक में इसकी व्याख्या इस प्रकार की गई है। 
 /उसय निमितापेक्षः पर्याय विशेष द्रव्यस्य 
देशान्तर आप्ति हेतु: क्रिया ”॥ १ ॥ 
अथ'४-उम्य निमित्त अथौत्‌ अभ्यन्तर ओर वाह्य 
कारणों के द्वारा द्रव्ययी एक से दूसरे देश के जा 
प्राप्ति दाती हैअसी विशेष पयोय (अवस्था) का नाम 
क्रिया है। [ देखिये राजवार्तिक अध्याय ५, सूत्र ७, 
नीचे पहली कारिका पृष्ठ ८४] (इस क्रियाका मेंक्ष के 
साथ संबंध नहीं है) 


(ब) क्रियाका दूसरा अर्था परिणति है। समयसारे ' 


.के कछृश ५१ भें क्रियाका अर्था इस अकार दिया है- 
यः परिणमति स कर्ता यः. परिणामें! भवेत्तु तत्कर्म। 
था परिणतिः क्रिया सा त्रयमपि भिन्‍न॑ न बस्तुतया॥ 
*. अथ“-जे परिणमता हैं वह [परिणमन देने वाढे का] 
कर्ता .है, ओर जे। परिणाम है वह कम' है, तथा जे 
' परिणति है -वह्‌.क्रिया है'.। यह तीने वस्तुतः भिन्न 
नहीं हैं. ॥ ५१॥ | 
(क) आत्मा को तथाविध परिणाम जीव की क्रिया 
' है' क्यों कि सर्वा द्वव्ये का परिणामलक्षण क्रिया है। चू' 
कि आत्मा का परिणास आत्मा की क्रिया हैँ इस लिंये वह 
जीवमयी क्रिया .कद्दी जाती. है। जिस द्रव्यकी जिस 
. परिणाम रूप, क्रिया है उससे वह .द्रभ्य तनन्‍्मय है। 
ओर चू कि जीव भी तत्मय है, इसछिये जे! जीवमयी 
क्रिया है वह जीव- (आत्मा) की क्रिया है। [वेखिये 
प्रवचनसार पृष्ठ १७१-१७२] आत्मा ओर जीव, एक ही 
' ज्र्था में. प्रयुक्त होता है इस लिये यह पर्यौयवाचक शब्द है| 


; (६६ 


भीमद्‌ राजचंद्रजीने भी इसी प्रकार निम्नलिखित 
शब्दे। भें कहा हे- समी पदार्थ अर्थ-क्रिया सम्पन्न 
है। सभी पदार्थ' किसी न किसी परिणाम-क्रिया युक्त 


दैखे जाते हैं। आत्मा भी क्रिया सम्पन्न है।” [देखिये 
श्री सर्वासामान्य प्रतिक्रण आवश्यक पृष्ठ ९. ] 


-उपयु'क्त क्रिया शब्द के, अरे! से निम्नलिखित 
सिंद्धांत निश्चित द्वेति हैं:--- ॥ 
' (१) प्रत्येक द्रव्य का परिणाम क्रिया है, ' और द्रव्य 
छः प्रकार के हैं इसलिये क्रियाये' भी छः प्रकार की हुईं। 
(क) जीव की क्रिया चेतन्य क्रिया है. [जुद्ध, शुभ, अशुभ] 
(ख) पुदूगल की क्रिया अर्थात्‌ एक पुदूंगल से छेकर अन ता- 
नत पुदूगके की हाने वाली क्रिया, “पोद्गलिक 
क्रिया हैः शरीर पुदूगल है' इस लिये उसकी क्रिया 
जड क्रिया है 
(ग) धर्मास्तिकाय का परिणमन, धर्मास्तिकाय की क्रिया है। 
(घ) अधर्मास्तकाय का परिणमन, अधर्मास्तिकायकी 
क्रिया है। 
(ड) आकाशका परिणमन, आकाश की क्रिया हैँ। 


, (च) कालद्रव्यका परिणमन काछकी क्रिया है। 


. (२) जीव. ओर पुदूगलका ,आंकाशके एक क्षेत्र से 
दूसरे क्षेत्र में गमन द्वाना गमन क्रिया है।  - 
-मेक्ष जीवका होता है, इसलिये जीवकी क्रिया 

के द्वारा मेक्ष द्वाता हैँ। जीवको क्रिया शुद्ध और अशुद्ध 
दे अकार की है इसमें .से जीवकी शुद्ध क्रिया के द्वारा 
मोक्ष दाता है, ओर अशुद्ध क्रिया के छारा संसार हेता 
है; इसलिये यहां पर जीवकी शुद्ध क्रिया से मतलब हैं। 
५४-ज्ञानका अर्थ “सम्यमस्ञानं? है'। और क्रिया का अर्थ 
शुद्ध आंत्मानुभव ! क्रिया है। इस विप्रय में समयसारनाटक 


में इस प्रकार कहा है।--- 


शुद्गातम अनुभो क्रिया, शुद्ध ज्ञान दिग दौर । 
मुक्तिपंथ, साधन यहे, .वाग्जाल सब और - ॥१२६॥ 

| [ सव विशुद्धि द्वार ] 
अर्थ+-सम्यग्द्शान, शुध्धज्ञान. ओर शुद्धाचुभव क्रिया 
मेक्ष का मार्ग' ओर साधन है; दूसरा सब वाग्जारू है१२६॥ 
इससे सिध्ध दे गया कि इस स्थानपर क्रिया.. का. अथ' 
ज्ञानमें स्थिरता अर्थात्‌ श॒ध्धात्माउभव क्रिया है, शुभाशुभ 
भाव क्रिया या- शरीरकी . क्रिया. कही ।, उत्तराध्ययन सूत्र 


न 


+ 


भात्मुपर्स ;$ ६ 


आर 


रूप क्रिया के दारा मे जप क्ष है होता के हे के 
पंप कक कहे हक, ह॥: 


शा, मा 


के मेक्षमाग' अध्याय की गाथा २५ में भी यही कहा 

है। कि, __ ः 

दसण णाण चस्ति, तथ विणह सच समिई गुत्तीठु 

जा किरिया भाव रुई, से खलछ किरिया रुई नाम ॥ 
(नांध--सच्च' शब्द 'सत! च! से बना है। 'सत' का 

अथ' भूताया, परमार्थ, यथार्थ, सत्य, सम्यकूं, निम्धय 

आदि होता हैं; इस लिये गायाका अर्थ निम्मप्रकार हुआ |) 
अर्थ--सम्यग्द्श न, सम्यम्जान, सम्यकचारित्र, सम्य- 


५ हि 


और ज्ञानकी स्थिरता 


कूृतप, सम्यकविनय, सम्यकृसमिति, ओर सम्यकगुप्तिमें: 


जे। जीव भाव॑ क्रिया की रुचिवाल्ा दें वह वास्तविक 
(क्रियारुचिवान! कहा जाता है । ' 
/ ज्ञान क्रियास्थाम्‌ मेक्षः | 
( भाग २ ) ह 
. ९०-पहले भाग में - आत्मा की शुद्ध ओर अशुद्ध 

ये दे। क्रियाये' कही गई। यहां पर इस विपयके विशेष 
स्पष्ट किया जाता है । 

२:-आंत्माकी शुंद्ध क्रिंयाका ज्ञानादि क्रिया ओर 
आत्माकी अशुद्ध क्रियाकेः क्रोधादि क्रिया कद्दा जाता हैं । 
पहली ज्ञान क्रिया का केई भी ज्ञानी निषेध नहीं करता 
जब कि दुसरी क्रोधादि क्रिया का निषेध अनन्त ज्ञानियों 
ने किया है। क्रॉधांदिं शब्दका अथ है' जीवके मिथ्यात्व 
ओर राग-ठेप रुप-भाव। इस बविपय में भी समयसार की 
६९-७० वी गाया की टीकासें श्री अमृतचन्द्राचार्या देवने 
इस प्रंकार- कहा हैः--- - 

जैसे यह आत्मा जिन्हे तादात्य सिद्धसबंध है जैसे 
आत्मा ओर ज्ञान में विशेष अनन्तर या भिन्न छक्षण 
नहीं द्वाने से उनमें भेद नहीं देखता हुआ नि.शकरूपसे 
ज्ानमें अपने रूप में प्रवृत्ति करता, है, और उस 
ज्ञान में अपने रूप से प्रवृत्ति करता है इसलिये वह ज्ञान- 
क्रिया स्वभावभूत द्वाने से निपेधी नहीं गई है, इसलिये 
ज़ानता है तदूरूप परिणमता है; उसी तरह जवतक यह 


आत्मा, जिन्हें सयेगसिद्ध संबंध है असे आत्मा और से 


फ्रोधादि आजरवों में मी अपने अज्ञान भाव के कारण 
विशेष नहीं! जानता हुआ उनका भेद नहीं देखता 
तवतक निःशंकंतया 'क्रोधादिमि' अपने रूपसे' अबृत्ति करता 
है। ओर ,बरहां [ क्रोधादिमे' अपने रूप में ] प्रदृत्ति करता 
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हुआ बह क्रोधरूप परिणभन करता है, रागरूप परिणमन 
करता हैं, मेहरूप परिणमन करता हूँ। यद्यपि क्रोधादि 
क्रिया का परभावभूत द्वेनेसे 'निपेथं किया गयांदें फिरमी 
क्यों, कि उसे स्वभावभूत देने का : अभ्यास दे: इसेलिये 
क्राधादिरूप परिणमन करतां हैं।। ' पक कु है पक 

३:-शौन क्रिया के ज्ञप्ति क्रिया! भी कहां जात हि, 
ओर कऋधादि क्रिया .के 'करेति क्रिया! मी कहा जांता हैं 
उस अशुद्ध क्रिया के ओर भी अनेक नाम है। उनके 
विपयमें वादमे कहा जायगा। | | , 

४:-करने रूप क्रिया में जानने रूप क्रियाअतिभासित 
नही द्वाती, ओर जानने रूप क्रिया में! करने रूप क्रिया 
प्रतिभासित नहीं द्वाती। इसलिये श्ञप्तिक्रिया और करेति 
क्रिया देने भिन्न हैं।.. 

“मैं परद्वंव्य के करता हू! इस भावसे जब आत्मा 
परिणमन करता है तव बह कर्ता भावरूप परिणमन क्रिया 
करने से अर्थात्‌ करेति क्रिया करने से कर्ता द्वी हे । 
और जब “मैं पर दव्यकेा . जानतां हूं! इस प्रकार 
परिणमन करता हूँ तब वह ज्ञाता भाव से परिणमंनच्र करता 
है. अथौत्‌ ज्षप्ति क्रिया करता है; इसः लिये. ज्ञाता ही है। 

(समयसार' कछश ९७). «आह 

ः ऊंपरके नियमसे' सिध्ध हुआ कि आत्मों का ज्ञान 
ओर जडकी क्रिया इन देनें के -एकन्न हेने से मेशक्ष 
दाता है ऐसा किसी ज्ञानी श्ञानीने स्वीकार नही' किया है. 
प्रत्युत अनंत ज्ञानीयोंने यह स्वीकार किया है. कि आत्मा 
के सम्यख्तान ओर ज्ञानकी स्थिरतारूप क्रिया अर्थात्‌ झुब्म 
जानकी क्रिया के दारा मेक्ष होता है। ज्ञप्ति, क्रिया के 
सम्यग्दर्शान--ज्षानपूर्वक का सम्यक्ुचारित्र - -भी कहा 
जाता है । कक कम 
हुः-जगत में जे। क्रिया है वह सब परिणाम (अवस्था, 
हालत, दशा) स्व॒रूप होने के कारण वास्तव मे". परिणाम 
भिन्न नहीं है (परिणाम ही है); परिणाम,भी परिणामी 
(दृव्य) से भिन्न नहीं है, क्यें कि परिणाम और परिणांमी 
अभिन्न बस्तु है। (अथरूं अथकू दे। बस्तुये' नहीं हैः ) | 
इसलिये यह सिध्ध हुआ कि ,जे। क्रिया है” बह सब 
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- क्रियाबान (दुव्य) से भिन्न नहीं हैं.। इस अकार बस्तु 


* कन 
, 

| 

न 


(छः 


कप 


स्थिति अर्थात वस्तुकी अैसी ही मर्यादा देनि के 'कारण: 


क्रिया ओर कर्ता का अभिन्‍नपना सदा ही अ्रदीप्त द्वाने 


से जैसे 'जीव उयाप्य व्यापक भाव से अपने परिणाम: 
करता है ओर -भाव्य -भावक भाव से उसी का अनुभव 


करता है' उसी अकार यदि -व्याप्य व्यापक भाव से पुदूगल 
कम के सी-करे ओर भाव्य भावक भावसे उसी के भेगे ते 
ख़हद -जीव “अपनी -ओर , :दूसरे :की एकत्र मिली हुई दे 
क्रियाये” से अभिन्‍नपले का प्रसंग आने पर स्वपर का 
परस्पर विभाग अस्त द्वे जाने से [ नष्ट दे जाने से ] अनेक 
द्ंव्य स्वरूप एक आत्माका अनुभव करता हुआ. मिथ्या- 
दंष्टि द्वोनेंके कारण सर्वाज्ञ के मत से बाहर है.। दे। द्रव्यों 
की क्रिया मिन्‍न ही हैं। जडकी क्रिया चेतन नहीं करता 
ओर न चेतन की क्रिया जड ही करता है। -जे पुरुष एक 
द्रव्यंका' दे। क्रियांये. करता हुआ भानता हैं वह मिथ्या- 


जा 


दृष्टि हे, क्यों कि दे दृव्यों की क्रिया को एक 'द्रव्य 
करता है, असी जिनमतकी मान्यता नही हैः।. समय- 
सार गाथा ४५] या 
, इस अकार क्रिया -का अर्था-परिणाम, पर्याय, हालत; 
दशा, या वर्तमान अवस्था द्वाता है। इसलिये “ ज्ञान 
क्रियाभ्याम्‌ सेक्ष; ” 'इस सूत्र में ज्ञान माने सम्यस्ज्ञान 
है' ओर क्रिया का अर्था है उस ज्ञान की ज्ञान में ।स्थिर- 
तारूप चर्तामान में द्वोने. वाही अवस्था। ओर इसी तरहसे 
सर्व 'विकार का नाश दाता हैं। उस पविन्नता का “नाम 
दि -मेक्ष, अथीत विकार (अपविन्नता) से मुक्ति। 
नेंघः-व्यापक-फेलानेवाला; व्याप्य-फैली हुई दशा; भावक-मेग: 
नेवाला; भाव्य-मेगने लायक दशा। व्यापक द्रव्य हूं, व्याप्य उसकी 
पर्याय हैं; भावक द्वव्य है, भाग्य उसकी ( भींगनेछायक ) पर्याय 
(अवस्था ) हं। ह 2 (६ 


कई 





न्‍ ध्स्ल्न्न्ड्ड फिस्वि्ससएा ५ 
जे भात्माजशञानं स्वय प्ान ज्ञानादनन्‍्यत करो ति कि मा 
परमावषस्य कर्तात्मां मे हे 5 ये. व्य वह रि णाम्‌॥ 


मात्र अज्ञानी अपने भाव में विपरीत 
भानता हैं) यह विपरीत मान्यता ,ही 
संसारका कारण है। ; 
परिणामी ओर परिणाम अभेद्‌ 
दाता है। परिणमन एक द्रव्य में .है। 


ओर परिणमंन 'करनेवाछा अन्य द्रव्य 


है, यह कमी नहीं दा सकता'।' 
एक द्रव्य का परिणमन दूसरे * द्रव्य 
के परिणमन में कोई असर या मद्द्‌ 
नहीं कर सकंता।' जीवका द्ञानादिक 
शुभभाव 'हेते हैं. ते उन भावों के 


कारण दूसरों 'का 'हिंत हा जाता 'है,-- 


ओर दिंसादिक अशुभ भावों फे कारण 
दूंसरे का अंहित है।' जाता है, से 
बात नहीं-हैं। क्येंकि जीव *के 
परिणाम का फल जीव में ही-है, पर से 
नहीं। इसी तरह परद्॒वंय की अवस्था 





(दोष प्ष्ट ७ से आगे) 


उसमें ही है, मुझ में नहीं। इस- 
लिए अपनी अवस्था 'मैं करूं, पर की 


अवस्था पर, द्रव्य करे, में पर की,ल. 


करूँ, पर मेरी न करे, अैसी मान्यता 
प्रथम भाने ते जीव की अनन्त शान्ति 


प्रगट है। ओर. अनन्त रागद्वेप टल, 


जाये। यह मान्यता, ही परम पर्मी 
है। इस मान्यता करने में अनन्त 
पर पदार्थों का भ्रहकार दूर करने का 
अनन्त पुरुपार्थ' है “ में-शुद्ध ज्ञायक स्वरूप 


आत्मा हुँ, ज्ञान के सिवाय, परद्वव्य- 


का में कुछ ' नहीं कर सकता *? | 


इस प्रकार जब तक सम्यकू मान्यता. 


न होंगी तब तक आंत्मा की “ सम्य- 
ख्ञानरूपी कछा उघडेगी नहीं" सम्य- 
अज्ञान का यही धमम' है] “में पर- 
द्रव्य के कठत्व से रहित, ' पर 


से भिन्न, ज्ञानस्वरूप, स्वत'त्र 
बब्य ह'”। इस , प्रकार से जिसे 
अपनी स्वत'त्रता का ज्ञान नहीं' द्वाता; 
वह परद्धव्यों के भी खतत्र मानता 

नही', उन्हें स्वतंत्र न मान कर; 
पर द्रव्य का कर्ता में हू” ओर पर- 
द्रव्य भी मेरा कुछ कर सकते है। 
इस अकार वह समस्त द्रव्यों. के 
'पराधीन मानता .है। जे। जीव अपनी 
स्वतन्नता का ज्ञान प्राप्त कर चुका 
है, बह' अन्यद्रव्यां का भी स्कत्तन्न 
भानता 'है। इसीलिए वह ' अपने के 
पर का' कर्ता नहीं भानता। इस 
प्रकार ' अनन्त परपदार्थों कां अहकारे 
'टछ जाने से अपने स्वभाव की अनन्त 


- डढता भ्राप्त 'हे। जाती है। यही धर्म 


है। ओर यही'स्वाधीनता का सामग' है 


॥ सहजानदा शुद्ध, ख़रूपाी आवंनाशी म आत्म स्वरुप ॥ 
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सम्यदधशन_ अ्गटठ करने का उपाय झआ त्मज्ञाती पुरुष 


धर्मा क्रिया करने की बात सब 
ढांग किया करते हैं, परन्तु क्रिया का / 
स्वरूप कैसा- है, इसबांत से बहुत से 
भनुष्य, .विर्कुक अपरिचित *हैं.। समाज 
के जन साधारण की :बहु. स॒ख्या , ते 
कुल. क्रमागत, चुढीं - आई हुई , अथा 
के दी क्रिया (चारित्र): कहता है.। 
४पृण्य से. धर्म' . दाता है!” कई इसी 
मान्यता, के अनुगामी हैं, कई जैसा _. 
मानते हैँ कि / भगवान. की, पूजा 
भकिसे, भगवान के दर्शात से ओर 
प्रव, तप से ही धर्मा होता है ”। पर- 
न्तुं इंन सभी! मान्यताओं में कुछ 
नें कुछ त्रुटि है) इंसलिए 'घर्म' क्रिया 
का स्वरूप 'समंझने की बडी आचवरुयं- 
कंता है। इस दिषय में एके सून्र 
प्रचल्तित 'है 'कि . “ज्ञांनक्रियाश्यां 
सेक्षः ” | केंकिन * इसके तोत्पय 
समझने का मनुष्य प्रयत्न नहीं 'करते 
हैं। कितने दी मानते हैं कि आत्मा 
का ज्ञान तथा शरीर की फिया, इनसे 
मेक्ष देता हैँ। ठेफिन यह: जानना ु 
अमात्मक है। इस सूत्र का. सत्य 
अर्थ इस प्रकार है--- 

ज्ञानका आर्था सम्यख्यान है.। ओर 
क्रिया का जर्थः है आत्मो की. स्थिरता), 
इन देनों के एकीकरण से राग हेप - 
का नाश द्वाकर वीतराग़ता प्रगट द्वाती 
है। ओर उसका... फल -मेक्ष: - है। 
मेक्ष आत्मा का होता है,. शरीर ,का 
नहीं। इसछिए आत्मा का सम्यस्तान 
ओर उसमें सम्यग़स्थिरता; से ह्दी 
मोक्ष , दाता - है। 

मिथ्यादर्शन्‌ .महापाप है। मिथ्या- 
पेश न का :नाश पुण्य से. नहीं, हे। 
सकता, क्यें. कि पुण्य भी कषायमाव 
है। उसके नाश करने का उपाय ते 


| 
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“आत्मिकज्ञान 


ही. ग्रेक्ष हाता है, यह वात , ध्यान. . 
६ '. शरीर ते। अनन्त जड  रजकंणां को 


_ एक पिए्ड है। इसके विपरीत आत्मा 
“ते एंक चैतन्य स्वरूप वस्तु है| आत्मा 


! कै आगंमका हे हे +( 
मात्र सम्यन्दशान ही हे। जबृतक .. 
राग विद्यमान है, तबं तक कई भी भी. कहते हैं। जब सस्यग्दश ने दे 


व्यक्ति वीतंराग नहीं" हे। सकता।. 


ओर. वीतरागता के पिना. ,मेक्ष - नहीं 
है।. - सकता ॥ 
तथा . स्थिरता 


में रखने की आवश्यकता है। सम्य5 


दर्शन के... विनाः संम्यग्ञान प्रगट 
- नहीं होता, हैं। सम्यग्दंशन-ज्ञान बिना 


सम्यग्चारित्र नहीं होता।' इसलिए 
मेक्षासिक्पी के सर्वा प्रथम सम्यस्दू- 


शने की प्राप्ति का प्रय॑त्त . करना . 
'चाहिएं ॥ के 
४ : 5 सम्यंग्द्शाल 'प्रगट करने का उपाय 


आत्मज्ञांनी पुरुष.फा :उपदेश *'भ्रचण, 


अहण ओर घारण तथा . आगम का ' 


किन्तु मात्र , कुलध्मा : 
की मान्यता, या क्रिया ,से.संम्यग्दर्शन , 


अभ्यास है 


प्रगट; नही' . होता। सम्यग्द्शान् ,ते। 


आत्मा” की सच्ची प्रिछन,है' और 


इसका छाम अज्ञानी पुरुषों के उपदेश 
नहीं डोता है। इसलिए ,, भुसुश्ष 


के आत्मज्ञानी पुरुष की खोज क़रनी' 


चाहिए, उनका उपदेश सुनना चाहिंए। 


इसलिए सत्समागंम की बडी आचश्य- 


कता है। 
आत्मा 'एंक चेतन्य स्वरूप बरतु 


है! । अक्षानदृशा में उसकी शुभ :और' 
अशुभ : ये दे :क्रियाएँ द्वेती -हैं। इस 


क्रिया के! परिणास या- भाव॑ कहते हर 
अनादिंकालू- से. यह जीव असी क्रियाएँ 


करता ,आया हैं. परन्तु अभी तक अपने- 


शुद्ध स्वरूप के। यह समझ: नही' सक्रा | 
सम्यस्ञान: के -अक्षाव में ,आत्मस्वरूप 
का; ज्ञान, नहीं, कर सका। ; 


सब्ेसे. प्रथम: धम', क्रिया. सम्य- 
गुड न अगट, करना! ही ;है।. इस 


क्र 


से . 


है %- १6) 7२. 


का: उपदेश श्रवण, ग्रहण, धारंण तैथों 


( रा, सा, देनी 
परिणास फे सम्यर्दर्शन की _ क्रिया 





' जीता है' तब उस जीव का" ज्ञान भी 


सम्यस्ञान होजाता है। :: !' 
जीव अनांदिकांल. से यह मिथ्यों 

मात रहां है कि में ' शरीरादि पर्र 

द्ब्यों का कार्या कर सकता हु'। परन्तु 


का द्वंव्यं, क्षेत्र, काझ; भाव आंत्मा 


' में ही है और हरेक रजकण कां 


क्षेत्र, कां, . भाव - हरेक 


' स्जकण में ही है। आत्मा - स्ल्षेत्रादि 


के छाडकर कर्मी: भी. रजकणादिं पर 


क्षेत्रादि में व्याप्त नही दे। सकता 


इसलिए आत्मा शरीर की क्रिया कमी: 
नहीं कर सकता। . * -/- 

शरीर अनेक रंजकणां का पिण्ड 
ओर उसका अत्येक 'रजकण खतत्र 
द्रव्य है। हरेक द्रव्य की अवस्था-पर्याय 
स्वतः हेतती है। क्योंकि हरेक द्रव्य 


' सत्‌ हेने से. ' उत्पाद, व्यय; भोव्य 


युक्त है। धुवता के कारण चहं दृष्य 
( कायमी ) त्रिकीली हैं, उत्पाद फे-कारण 
उसमें नवीन - 'पर्यायकी :झत्पत्ति हैः 
तथा व्यय के कारण पूर्वी पर्यौयकां 
त्याग है | ,, - 


इसलिए अमुक्षु जीवों के सब 


' 'मथम यह्‌ निणएय: करने. ,की जरुरत 


है. कि जीव, शरीरादि किसी भी परर 
द्रव्य की- किया ;किसी भी .काछ - में 
नहीं कर सकता |. इस निणय के 
बिना कसी किसी जीव के सम्यस्वान 
नहीं दे. सकता और सम्यस्यान | 
के बिना. सम्यन्धम (सम्यग्चारित्र) ते 
द्दी कहां से सकता है 


११ ५ 


- मंगल मगवान वी रो मं गढू॑ गौ त मा गणी 


जरै है 
प्रति चेन्र-शुदि- १३ के रोज शासननायक श्री महावीर 


भगवान्‌ के जन्म कल्याणक का मांगलिक दिन आता है। _ 


भगवान्‌ का जन्म कल्याणक वास्तविक रीति से वे ही 
सना सकते. हैं जे यह .जानते-दां कि महावीर स्वामी 


कोन थे ? वे क्‍यों पूजनीक है ! ओर उनके उपदेश का 


क्‍या रहस्य है जे इन वाता के न जानते' हों 
वास्तविक रीति से उनकी जन्मजयन्ति नहीं मन्ना सकते। 
भ्रगवात्र्‌ का पूज्यपन्ा सात्र वाह्य सयेगों पर निर्भार 
नहीं, परन्तु अन्तरंग गुणों की. परिपूर्णता, के कारण ही 
मगवांन पूज्य हैं। श्री समन्‍्तभद्राचार्य देवागमस्तेन्न में 
कुददते हैं ...#- 
देवागंम नभेयान चामरादि - विभूतय 

/: ज्ञाया .विष्वपि . दृश्य ते नातस्तवमसिने! महान. 
-, श्री -समन्तभद्गसूरि के वीतरागदेव माने कह रहे न्‍ें 
कि हे समन्तभद्र ! इन हमारे अष्द प्रातिहायें” आदि 
विभुति के! तू देख ओर हमारी महात्म्य “देख! तब गुफा 


सें से निकलता हुआ सिंह ही माने गज रहा है, इस * 


तरह श्री. समन्तभद्राचार्या कह रद्दे हे कि: देवताओं का 
आत़ा, आकाश में चलना, चामरादि विभूति से सुशेमित 
ट्वाना, ये सब बाते ते मायावी या इन्द्रजालिक आदि में 
भी पाई जाती हें। इसलिए मात्र इन बातों से 
ही नाथ -! तुम -महान--परम पूर्ज्य नहीं हे-! 
मात्र इन्हीं बातों से तुम्हारा . सहत्व नहीं है। ते। फिर 
सतूदेव फी महत्ता कया- हैँ, यह जानना आवश्यक है । 
तत्त्वार्थ सूत्र की मंगलटीका (मंगलाचरण) में इस तरह 
कह है--- 

मेक्षमाग स्य नेतार' . भेत्तार - कर्म भरूभृतां; 

ज्ञातारं॑ विश्वतल्ानां वंदे तर्दुणलब्धये 

मेक्षिमार्ग के नेता केम॑रूपीः पर्वत « भेदने- (तेडने) 
बाले,' विश्वतत्त्व के ज्ञाता,: ऐसे श्री जिनेन्द्र भगवान के में 
उनके शुणों की ओप्ति के छिए बन्दना करता हू: । 


सारभूत अर्थ-“मेक्षमार्गस्य नेतार ” अर्थात्‌ मेक्ष- 


भार्ग'ं की तरफ छेजानेवाले नेता, इस पद के कहने से 
तीनवाते सिद्ध हुई-मेक्ष (मेक्ष का अस्तित्व), मोक्ष का 
भार्गां (मेक्ष प्राप्ति की विधि), तथा-उस साय की तरफ 
के जाने वाले नेता-श्री वीतराग भंगवान ! “यदि मेक्ष है 


$६९॥ 


मंगल कुन्दकुन्दार्यों जे नध र्मो स्तु म॑ गले ॥* 


भगवान मंहावीर 


एल. रामंजीभाई 


ते उस का मार्ग (प्राप्ति उपाय) मी दाना दी चाहिए 
मार्ग, है तो उसका दृष्टा ज्ञाता मी केई द्वाना दी चाहिए, 
क्येंकि जे। दृष्टा: दागा वही उस - मांग की तरफ लेजा 
सकता है'। मार्ग तरफ ले जाने का कार्य निराकार 
नहीं कर सकता, साकार ही कर सकता है। अर्थात्‌ 
माक्षमार्गा का उपदेश साकार _ उपदेष्टा ही, जिसने कि. 
देह स्थिति' धारण करते हुए भी मेक्षसुख का पर्याप्त 
अनुभव किया द्वा, कर सकता हैं। 


४ भ्ेत्तार कर्म मूश्तां ” कर्मरूपी पर्वात के भेदनेवाले, 
अथोत्‌ कर्मरूपी पर्वांत्‌ के तोडने से ही मोक्ष दवा सकता 
है'। जिसने साकार देकर, देह स्थिति धारक हे।क्र कर्मी 
रूपी पर्वांत के तोडा है, जैसा कोन, जे देहस्थिति होने 
पर भी. जीवन्मुक्त हैं, वही मेक्षमार्ग' का उपदेष्टा हे। 


सकता है। “ज्ञातार विश्वतत्त्वानाँ” अर्थात्‌ समस्त विश्व 


का ज्ञाता । जे सर्वाज्ञ न हेगा, वह. सर्वा संसार के 


'मार्यां कैसे बता सकेगा  - “बन्दे तदुगुणलब्धये” उन 


इष्टॉपदेष्टा के. गुणां की आरप्ति के लिए मै उन्हें वन्दना - 
करता हूु'। अर्थात्‌ जैसे शुणांवाला व्यक्ति ही आप्त है, 
ओर वही बन्दना योग्य है। 


आचार्य देव ने इस स्तेातन्न में किसी खास व्यक्ति का 
नाम लेकर वन्दन नहीं किया है। परन्तु .स्वोत्रकार ने 
बन्दनीक के ग़ुणां की पहिचान करके, तत्सदृश गुणों की 


प्राप्ति के लिए ही उस आप्त की वन्दना की है। 


* जैनधर्मा वीतराग 'प्रणीतं है। उसका रहस्य एक शब्द 


; में प्रगट करे ते वह शब्द है “वीतरागता” । इसलिये 


इन गुणों के जिसने प्रगट किया हे, वही सुदेव है । 


. इन, गुणों के प्रगटाने में प्रयरनशील ही सुगुरु है, ये 


दैनें आप्त हैँ। आप्त पुरुषों द्वारा अणीत शात्र ही सुशांत 
हैं. जैसा सुदेव, गुरू कोइ खास व्यक्ति नहीं, अपितु 
गुण आप्ति ही वहाँ कसोटी है। इससे स्पष्ट हैं कि जैन- 
धम , गुण पूजा: के स्वीकारता है; व्यक्ति पूजा फा नहीं। 
गुण, गुणी के बिना नहीं रहता, इसलिए गुण की पूजा 
ही जेनशाक्ष के मान्य है। 


' भास्मधर्म ६ 


माणेक्चंद्‌ दाशी .. हर पे 
क 


जैनधर्मा का मुख्य रहस्य हैं. वीतरागता” । वीतरा- 
शता के “ख” की अहिंसा कहते हैं। क्येंकि फेई 
जीव वास्तव में पर की द्विंसा या-अर्दिसा फर दी नहीं 
सकता । अपने भावें से अपनी ही हिंसा या अहिंसा 
कर सकता है। इस अहिंसा का स्वरुप भगवान ने नीचे 
प्रमाण कहा है---..|“#9॥. 
... भगवान ने प्रुपी सच्ची अहिसा 
/“अ्िसा” यह चारित्र का अंग है। और सम्य- 
रचारित्र सम्यर्द्शन के थिना नहीं हैा। सकता। 
इसलिए मिध्यादृ॒ष्ठि में सच्ची अहिंसा नहीं होतीं है । 
लोकिक मान्यता जैसी हैं फ्रि-परजीव की हिंसा भ करनी, 
अँसा उपदेश भगवान ने दिया है:। परन्तु यह मान्यता 
अूलभरी है। “किसी जीव के सारे मत, किसी के 
दुख न दे!” यह साधारण उपदेश ते अत्येक धर में 
सर्वंदा साधारण संसारी जीव मी दिया करते हैँ | छोटी 
छोटी पाठशाढ्ाओं में मी थेडडे बहुत अशमें यह छउप- 
देश दिया ही जाता है. । अगर भगवान ने भी यही 
उपदेश दिया हैे। ते फिर भगवान साधारण छोकिक 
धुरुष ही सिद्ध दोंगे, केकेत्तर नहीं अनन्तवीय' गुणअगरट 
देने के वाद भगवान की जे दिव्य ध्वनि श्रगट देती 
हैं उसमें ते! असा उपदेश द्वाता है कि उक्त छौकिक 
मान्यता गलत है | कोई जीव किसी जीव की द्विसा नहीं 
कर सकता, परन्तु द्विंसा के विकारी भावों से बह स्वयकी 
ही हिंसा कर सकता है” | भगवान्‌ ने अद्दिसा का 
स्वरूप इस म्रकार बताया- है. कि “जीद में पिध्यात्व 
रागद्नंपष का उत्न्न देना ही हिंसा है। ओर उन्हे” 
उत्पन्न न देने देकर आत्मस्वरूप में स्थित रहना, यही 
अद्दिंसा तथा सत्य धर्म हैं। और द्वव्य आ्रणों का घात 
भी- मात्र हिंसा के बिना नहीं हासकता। जे। जीव उक्त 
अदिसा का स्वाशमे पालन नहीं कर सकते, वे जितने 
ख्रशमें सत्य अद्िंसा पार सकते हैं उतने आश्नममें अहहिं- 
सक हैं ओर शेष आगमें हिंसा के भागी हैः | यह 
शयान रखने की बात है. कि जितने अशसें प्ीतराग 
भाव हे, उत्तने ही अंशमे अहिंसा दे। रुयार रदे कि 


बैशाज ; २००१ 


अवधानतिमिरात्यानां शा ना ज्जन श ला क था। 


स्वरूप हर न्मीलिते येन तसस्‍्म श्री गुर वे न मः॥ 
ओर वस्तु स्वरूप :5६० 


जद 7 
शुभराग भी द्विंसा है। यही अदिसा श्री मदावीर भगवान्‌ 
ने प्ररुपा है । । 

भगवान एक अछोकिक आत्मा ये, इसलिए उनकी - 
वताई हुई अहिंसा भी अछोकिक है यह न्याय सिद्ध है। 
अपने स्॒रूप के यधथार्थरूप से जाने बिना तथा, मिध्या- 
दर्शन के दूर किए विना फेइ मी जीव पूर्ण रुप से या . 
अदश्रूप से अ्दिसंक सत्यरुप, अचोयरुप, ब्रक्नचय रुप * 
और अपरिप्रहरुप नहीं हे! सकता । 'चद्दी सन्देश दिव्य- ; 
ध्वनि द्वारा जब श्रगटीत दाता था तमी शासनभक्तत देव 
इन्दुमि के दिव्यनाद से उसे वधा छेते थे।.. - 

भगवान्‌ फे इस उपदेश के। सुनकर कितने द्वी भव्य 
जीवों के धंर्मा की आप्ति हुई अर्थात्‌ वेसम्यग्दप्टि हुए।, 
सम्यग्टप्टि. द्वेकर सम्यस्वारित्री हुए | वे शुद्ध 
भाव में र्मण करते थे। जब शुध्य भाव मेँ 
स्थिर न रह सकते थे तव अशुभ भाव के टाल कर 
शुभ भाव में अवर्तते थे। जीव की हिंसा करने का भाव . 
पाप भाव है, अतः वे उससे अछग रहते. ये । जिन्‍्दें ने 
इस धर्म के स्वरुप के समझा नहीं, परन्तु समजने की 
रुचिवाले हुए, उन्हेंने मी दिसा के तीत्र अद्युभ भावें 
के ठाछा । जिन छोगें की रुचि भी जाप्रत, नहुई, वे 
भी मंद कपायी हुए । इस तरह पर जीवों की हिंसा. 
अटकी | इसी लिए व्यवहार भाषा में कह्दा जाता है कि ह 
“भावान के उपदेश से जीवों की दिंसा अटकी ”_] 
परन्तु यद छोफिक व्यवद्दार कथन है । शब्दे। के. अथी 
पर विचार करे” ते। भगवान पर के कर्ता व्रेगे, जे , 
असत्य है' । - 


भगवान भद्दावीर विश्वोपकारक हैं. और महान 
तीर्था का प्रवत'क तीथ"कर महापुरूप थे। इसलिए भग-- 
वान की जन्मजय॑ति का भांगलिक दिन जन ,, समूह 
भनावे वह सभाविक है । परन्तु जयन्ति का. मनानेवाले 
भेगदान का पूर्ण शु्णों के. पहिचान कर, वास्तव भे भेरा 
स्वरूप भी जैसा ही है, यह जानकर, पूर्णा रुप से या 
अश रुप से उन शुणां के आत्मा से' प्रगटादे ते 


.संत्य रुप में जयन्ति मनाई जा सकती हैं। श्सलिए जिसे 
, सच्चे सुख की अमिलापा द्दै।, अं 


पह पहले सब्ची श्रध्धा और 
शान प्राप्त करे । यही जयन्ति मनाने की साथकता है। 


$ ९६; 





औ- 


(९) दुव्पद्ृष्टि में. भव बहीं- 


:' आत्मा वस्तु है । वस्तु का-सतत-- 
लव है-सामर्थ्या से परिपूर्ण, त्रिकाल 
में' एंकरूप में अवस्थित रहनेवाला 
द्रव्य । इस द्रव्य “का - वर्तमान ते 
सर्वादां उपस्थित है ही।” अब ' यदि 
वह वर्तमान किसी ', निमित्ताधीनः है. 
ते समझ छे कि विकार है अर्थात्‌: 
संसार है।-ओर यदि वह वर्तमान * 
स्वाश्रयस्थित है,' ते।: द्वव्य' में ' विकार 
न हेने से पर्याय सें भी विकार नहीं - 
है' अर्थात्‌ वही मोक्ष है । दृण्टि ने 
जिस द्रव्य के छंक्ष्य -किया -हैं. 'उस 
द्ृब्य में 'भव या भव का साव_ नहीं 
है! इसलिए 'उस द्रव्य के “लक्षित 
करनेवाली " अवस्था' 'मे' “भी भव या 
भव 'का भाव नहीं हैं।' सारांश “यह. 
कि द्रव्यदृष्टि मे” ते 'त्रिकाल 'मुक्ति, 
हूँ, 'उसमे” भव नंहीं हे । 7 


“१० जो कोई जीव॑ एक बार भी द्रव्यद्रष्टि धारण 


क्र लता " है मर 


की 3 ्वात्सा को इवभाव हिंस देह हैं, के अशुभभाव कभी कभी अति भी हें 
इसलिए. उसमे... १. सनन्‍्दैदं,, २, राग- ते भी उस बख्त नये भव की आयु 
द्वेप था ३. भव नहीं है। अतः का वन्ध नहीं दाता ।: क्योंकि 
' सस्यग्दष्टि..” के। निज. 'स्वरुप अन्तरंग - .में द्वब्यदष्टि -का जार 
का | १. सन्देह - नहीं; २." रामद्रेप'. बेहद वरढाँ हुआ : रहता है ओर 
'का आदर नहीं, ३. भव की शंका वह जार भव के विगडने देता नहीं 





: नहीं: द्ष्टि मात्र ख॒भाव के ही. है:। तथैव भव-अवंस्था के बढने देता नहीं 


देखती हैं। द्रष्टि पर : वस्तु या “पर ? हैं.। जहां द्रव्य स्वभावः प्र द्रष्टि पडी 
निमित्त की अ्प्रेक्षा से दाने वाले कि स्वभाव अपना कार्य बिना किए 
,विभाव .भाषें, के- भी स्वीकारती “नहीं ' न॑ रहेगा, इसलिए; द्रव्यहष्टि होने के 
है । इसलिए विभाव आंव के- निमित्त ” वाद नीचगति का वनन्‍्व _ था संसार 
से. द्वेनिवाले भव भी द्रप्टि के लक्ष्य वृद्धि नहीं द्वा ,सकती।,.जैसा यह; 
में नहीं देते. दृष्टि तो मात्र खव- ,द्रव्यू भाव का वर्णन है | (२१-६०४४ 


' बस्तु केः दी देखती है,,इसलिए उसमे”, की चर्चा के आधार न्‍से) -- - 


पर द्रव्य सम्बन्धी निमित्त-मैमित्तिक', (३) द्वव्यद्रष्टि को क्‍या मान्य है-+ 
सम्बन्ध भी नहीं है । निमित्त-नैमित्तिक,- .- दृव्यदृष्टि कहती है कि में मात्र' 
सस्वन्ध के -सिवायका, अकेला खभाव ,आत्मा के ही स्वीकार करती हूँ ”प 
'भावि ही -दष्ठिका विषय है। स्वभाव , आत्मा में 'पर का सस्वन्ध-नहीं दे।' 
भांवेमें- यानी 'द्रव्यदष्ठि, में भव नहीं।. सकता अतः पर सम्बन्धी: भावें के 


+ 'यदि' आत्मा ' अपनी “ व्त'मान - ईंस-तरद स्वदृष्ट' का जार नये ;भव- 
अंबस्था के “स्व 'रद्य ” से 'रहित' के: वेन्चन के: उपस्थित नहीं द्वेते 
धारण' कर रहां: हैं तो वह विकारी:' देता व: जहाँ द्रव्यदृष्टि - नहीं. हेतती- 
है। लेकिन फिरे भी वह विकार मात्र -वहां भव :कां बन्धन' उपस्थित हुवे 
एक समय (क्षण) पर्यन्त ही रहने ' विना नहीं रह सकता । क्योंकि उसकी - 
बाला है, नित्य द्रव्य में वह. विकार ेष्टि द्ृव्यपर नहीं, पर्याय पर है. 
नहीं हैं । इस वास्ते -नित्य-त्रिंकाल « पयां.राग युक्त, है । जैसी दृष्टि. ते' 
चर्ती! द्रब्य के छक्ष्य करके जे। वर्ता- वन्‍्वन:का ही.कारण ,देती, है । ., 
मान अवस्था देती हैं उस भे कमी-: (२) दव्यद्रष्टि भव के विगडने 
पत्ता. या बविंकार नहीं है। ओर जहां' नहि देती- .,. . - -.: 
कमीपना या विकार नहीं है वहां, ,द्व्यद्रष्टि ' देने “के 
भव' का भाव' नहीं है। और भव" .अस्थिस्ता रह मी जाय और :एक दे। . 


का भाव नहीं, इसलिए भव भी नहीं ,भंव हे! ,भी जाय ते भी वे.भव विग-: , 


है। इसलिए द्रव्य स्वेभांव :में भव . ढते नहीं' हैं; । .दव्यद्रष्टि के बाद जीव 
नं देने से द्रव्य स्वभाव की “दृष्टि कदाचित्‌ वैरियों के सहाराय॑. युद्ध में” 
में भव-का अभाव ही हैं। अथौत्‌ तत्पर है .रह्य हा, बाण के उपर बांण , 
द्रंबयदृष्टि भव के स्ीकारती नहींहै। छोड. रहा दा, नीरं, : कापेत छेश्या 

2 जो आह न 0 9 5 दा >> 
$ पं । 


ड़ 


बाद, छुछ : 


' यह दृष्टि खीकारती नहीं हैं। भरे! 


चोदह गुणस्थान के भेद को' भी पर 
सयेाग से हाने के कारण यह द्रष्टि 
खीकारती:-नहीं है । इस दृष्टि 'के 
ते मांत्र आत्म 'स्रभाव ही मान्य है। 
जे जिसका स्वभावः है, उसमे उसकां 
'कभी भी किचित्‌ भी अभाव नहीं हे। 
सकता | ओर जे। किचित्‌ भी अभांव 
या हीनाधिक ' हे। सके,' वह वस्तु का 
स्वभाव नहीं है। अथात्त जा त्रिकाल 
मे' एक रूप रहे “वही वस्तु का स्वभाव 
है । थह' दृष्टि. इसी स्वभाव के हीं 
स्वीकारती है ।'द्वव्यदृष्ठि कहती.है कि * 
“मैं .जीवः के। मानती - हू' ”: |; परन्तु 
जीव उतना ही, जितना कि पर सयाग 
रहित: हे। अर्थात पर पदार्थों" के सम्बन्ध 


। से नितानत रहित जे। अकेला सत्र बरव 


है | | 8 हे पा 
भात्मधर्म ; ६ 


३ ॥..+] 





उसे ब्थ मोक्ष की प्रासि होती हैं। 


रहे, उसे ही यह दृष्टि प्रंहण करती है । 
अपने छक्ष्य की-चैतन्य भगवान की, 
पहिचान पर के निमित्त से कराऊं 
ते चैतन्य स्वभाव की द्वीनता प्रदर्शित 
होती है। मेरे. चेतन्‍्य स्वभाव के 
परकी अपेक्ष/! नहीं | एक समय में 
परिपूर्ण द्रव्य ही मुझे मान्य है । 
( १८-१-४५ के दिन दिये हुए 
व्याख्यान में से-समयसार गाथा ६८) 
(४) भाक्ष भी दव्यद्रष्टि के आधीनहे 
' जे केाई जीव, एक बार -सी 
द्रव्यद्रष्टि के! घारण करंलेता है. वह 
जींव अवच्य मोक्ष प्राप्त करता है । 
द्व्यद्रष्टि के बिना जीव अनन्तानन्त 
उपय करें ते भी मेक्ष नहीं पा 
सकता । श्रीमंदू राजचं द्र जी 'सस्य- 
क्त्व की ग्रतिज्ञा ” के विवरण में 
कहते है” कि . सम्यक्त्व के - गहण 
क़रने से अहणकृतों की इच्छा न हे 
ते मी ग्रहणकतो, के समस्यक्त्व की 
अतुलशक्ति की प्रेरणा से मेक्ष जवद॑- 
सती प्राप्त करना ही पडता है | तथा वे 
आगे कहते है कि सम्यग्द्शन की 
प्राप्ति विना जन्ममरण के दुख की 
आत्यन्तिक निवृत्ति हे। ही नहीं सकती। 
इसलिए जे मोक्ष क्रा अभिलापी है, 
उसे अवश्य द्वव्यद्रष्टि धारण करनी 
चाहिए -| जिस जीव के द्र॒व्यद्गष्टि 
प्राप्त हवोगई, उसकी मुक्ति होगी ही, 
ओर जिसे यह दृष्टि श्राप्त नहीं हुई, 
उसकी मुक्ति" हे ही नहीं. सकती । 
इस प्रकार मोक्ष आ्राप्ति द्रष्टि के 
आधीन है '। 
(०) ज्ञान भी द्रष्टि के आधीन है- 
जिस जीव के द्वव्यदष्टि नहीं, 
उसका ज्ञान सच्चा नहीं । भरे ही 


:बैशाज ; २००२ 


े 


जीव ग्यारह अग का ज्ञान प्राप्त करले, 
परंतु यदि द्रव्यद्टष्टि ग्राप्त नहीं ते 
वह स्व ज्ञान मिथ्या है। ओर भले 
ही नो तत्तवों के नाम भी न जानता 
है, परन्तु यदि उसे द्रव्यद्ृष्टि प्राप्त 
हैं ते उसका ज्ञान सच्चा है । सम्य- 
गशान के नमस्कार करते हुए श्रीमद्‌ 
राजचन्द्रजी .फरमाते हैँ कि “ अनन्त 
काल से जे! ज्ञान भव का कारण 
हाता था, उस ज्ञान के एक क्षणमें 
जात्य॑तर करके जिसने भव निवृत्ति 
रूप परिणत कर दिया, उस कल्याण 
मूर्ति सम्यग्दर्शन के नमस्कार हे” । 
द्रव्यदष्टि रहित ज्ञान मिथ्याज्ञान है' 
ओर वह संसार का कारण है । 
द्रव्यदटष्टि प्राप्त करते ही वह ज्ञान 
सम्यकूपना प्राप्त करता है। इसलिए 
ज्ञान भी दृष्टि के आधीन हैं । 

. (नाट-द्रव्यदष्टि कहे! या आत्म 
स्वरूप की पहिचान कह्टा, एक ही वात 
है। इसी तरह सम्यर््रप्टि, परमार्था 
दृष्टि, वस्तु दृष्टि, स्वभाव दृष्टि, 
यथार्थ दृष्टि, भूतार्थ द्रप्टि ये सब 
एकार्थवाचक हैं।) 


(६) विपरीत द्रष्टि. की विपरीतता 
का माहात्मय 

जिन जीवों के उपयुक्त द्वव्य- 
दृष्टि नहीं हे।ती उन्हें, विपरीत दृष्टि 
हे।ती है। (विपरीत दृष्टि के अन्य 
अनेक नाम हैं-जेसे कि समिध्यादृष्टि, 
व्यवह्र दृष्टि, अयथार्थ द्रष्टि, झुठी 
द्रष्टि, पर्याय द्रष्ठि, विकार द्रष्टि, अमू: 
तार्थ' द्रष्टि ये सब एकार्थबाचक शब्द है) 
यह बिपरीत द्रष्टि एक समय मे 
अखण्ड परिपूर्ण खभाव के नहीं 





मानती हैं । अर्थात्‌ इस ,द्ृष्टि में 
अखण्ड परिपूर्ण' वस्तु का न मानने की 
अनन्त विपरीत सामथ्य' भरी हुई है। 
पूर्णा स्वभाव का निद्भादर करने वाली 
द्रष्टि अनन्त संसारका कारण है । 
ओर जैसी द्रष्टि एक समय में महा 
पाप का कारण. है । दि सा, चोरी, झुठ, 
शिकार आदि सात व्यसने के पापों 
से भी बढ़कर अनन्त गुना महा पाप 
यह द्रष्टि है. । . ह 
(७) द्व्यद्रष्टि ही परम कर्तव्य है, 
अनादि काल से चले आये- इन 
सहान दुःखें का नाश करने के लिए 
उसके मूल भूत वीज के यानी मिथ्या- 
त्व के आत्मस्वरूप की पहिचानरूप 
सस्यकत्व के हारा नाश करना; 
यही जीव (आत्मा),का परम कत- 
व्य है। अनादि संसार में परिभ्रमण 
करते हुए इस जीव ने दया, दान, 
त्रत, तप, भक्ति, पूजा आदि सर्व 
झुभकृत्य अपनी मान्यता के अनुसार 
अनन्तवार किए हैं और पुण्य करके 
अनन्तवार स्र्ग॑ का देव हुआ है,, 
ते भी स'सार परिभ्रमण टला- नहीं, 
इसका सात्र कारण यही हैकि जीव ने 
अपने आत्सस्वरुप के! जाना नहीं", 
सच्ची द्रष्टि प्राप्त की नही' ।ओर सब्ची 
द्रप्टि किए बिना भव का अन्त नहीं": 
आसकता । इसलिए आत्मकल्याणाथ' 
द्रृव्यदष्टि आप्त कर सम्यंग्द्शान प्रगटाना 
यही ,सब जीवों का कर्तव्य है।।और. 
इस कंत व्य के स्वलक्षी पुरुषाथ' द्वारा 
प्रत्येक जीव कर सकता है। इस 
सम्यग्दशंन फी प्राप्ति से जीव॑ का 
अवश्य मोक्ष का । हा 
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: «१० तत् स्वरूप समझाने वाली चोमंगी “छः . 


देय क्या और उंपादेय क्‍या! , 


इसके निम्न प्रकार . चार भंग हैं 
, पर वस्तु. के-द्ेय उपादेय सानें 
बंद 'क्ञोती-मिव्याद्र्टि है। क्यों. कि 
केई- भी पर पदार्था इष्ट या अनिष्ट 
है ही नहीं । जे पर केः ठीक॑ 'या 
अठीक मानता है वह उस 'पर वस्तु 
के। जिसे ठीक मानता है, भहण 
कंरना चाहता है' ओर जिस 'परवरतु 
के। वह अठीक मांनतां है, उसे-त्यागः 
ज्ञा भाहता है। परन्तु पर पदार्थ की 
क्रिया ते खतंत्र है। आत्मा उसका 
अहण या त्यांग करही नहीं सकता | 
जिस पदार्थ की क्रिया अपने आधीन 
नहीं, उसमें ठीके या * अठीक पना 
मानना या उसे अरहण करने या त्याग 
करने की इच्छा करना, यह मिथ्या- 
इृष्टिपना है |काई भी पर पदार्थ इृष्ट 
यथा अनिष्ट नहीं । ल्‍ 
' <. मैं आत्मा ठीक हु तथा पर 
पदाथ' अठीक हैं, अैसा माननां यह 
भी अज्ञान है | क्योंकि अेसा मानने 
वारा जीव परकेा अठीक मानता हुआ 
उसे त्यागना चाहता हैं । परल्तु 
आत्मां तो परंका ग्रहण यथा त्याग 
करदी नहीं सकता । भहण या त्याग 
का स्थान ते अपना आत्मिक भाव 
ही है, पर द्रव्य नहीं । जे। परके 
“अठीक मानता है ओर में परका छेड 
सकता हु' या अहंण कर सकता हुं, 
असा मानता है वह मिथ्याद्रष्ट है । 


ऊपर के दे। भेद विपरीत मान्यता' 


के हैं । अब शुद्ध 'मान्यता के भी दे 
भेद हैँ-जे निम्न प्रकार हैं-- 


: ३. मेरा पूर्णानन्द स्वभाव ते ठीक 


और यह विकारीभाव अठीक है, जे। 
अैसा मानता है-उसंकी द्रष्टि तो सच्ची 
है, परन्तु चारित्र 'की अस्थिरता हैं। 
विकारी भाव के देय मान रहा है, वह 
विकारी भाव के छोड सकता है ओर 
घुद्धता तथा पुणोच्चत्द्‌ अगटा सकता है, 


इसलिए उंसकी .द्रष्टि सच्ची है. । ज़िसे 
हैय, उपादेय मानता है, उसमें से उपा- 
देय का ग्रहण तथा हेय का त्याग कर सकता 
हैः। इसलिए: द्रष्टि ते सच्ची है, परन्तु 
फिरं. भी हेंये का त्याग तथा - उपादेय 
का ग्रहण करनेका विकल्प ' विद्यमान 
हेने से रागठ्वेप का अंश है । अतः 
चारित्र की अस्थिरता हैं। परलन्‍्तु 
मान्यता का देप नहीं है । 

:४. मेरा स्वभाव" उपादेय तथा 
विकारी भाव देय है, जैसा विकल्प 
भी छुट जाए ओर ज्ञायक स्वभाव में 
स्थिर द्वा जाए-वीतराग ' हा जाए, 
वहीं द्रष्टि ओर चारित्र देनें ' पूर्ण 
है । त्याग ओर अहणका सवा विकल्प 
छूट कर पूर्णानन्द्‌ स्वभाव अगद द्वे। 
जाय वही उत्तम है | 

ऊपर की ही चौमगी पृ. गुरुदेव 
श्री ने ता. १६-२-४५ के दिन पुनः 
समझाई वह निम्न प्रकार हैँ--- 

१. परवस्तु जीव के इष्ट था अनिष्ठ 
है, अैसा मानना मिथ्याभाव हे, मद्दा 
भूछ है; महापाप है। इसका खुलासा 
इस प्रकार हैं। परवस्तुं इस जीव के 
आधीन नहीं है, जीव उसे आप्त नहीं 
केर सकता । वह उनका कुछ नहीं 
कर सकृता, ओर पर बस्तुं जीव का 
कुछ नहीं करता । फिर जैसे पर पदार्थ 
में इप्ट, अनिष्रपना मानना अनन्त 
ढुःखका कारण है, मिथ्याभाव है, क्यों 
कि उसमें इष्ट अनिष्टपना मानने से 
फेई अयेजन सिद्ध नहीं होता ।. 
अंथोतू परवस्तु जिसके जीव इष्ट 
मानते है. उसका अहण ओर परवस्तु 
जिसके जीव अनिष्ट .मानते हैं उसका 
त्याग जीव नहीं कर सकते है | 

। ४. जीव संवय' इष्ट है ओर पर 
वस्तु अनिष्ट है, जसा ' मानना भी 
मिथ्याभाव, महाभूछ-महा पाप है । 
इसका खुलासा यह है-पर वस्तु 
जींव का कुछ विगाड़ नहीं सकती, 








फिर भी अनिष्ट मानना अनन्त दुःख 
का कारण हैं। क्योंकि पर वस्तु के 
अनिष्ट मानने से केई प्रयोजन सिध्य 
नहीं हता अर्थात्‌ जीव पर वस्तु का 
त्याग नहीं कर सकता । 
. ये देनें ही भान्यताए मिथ्या. 
हैं । हिसादि पापों की अपेक्षा, भी 
यह पाप अनन्त गुना है । इसीलिए 
इसे महा पाप कहा है। जअज्ञानी 
जीव के. देने वाले सब विकार भावेर॑ 
का भूल यह विपरीत मान्यता ही है। 
ज्ञानी की मान्यता सम्बन्धी दे। भंग 
इस प्रकार हैँ---' ेृ 
: ३. अपना शुद्ध स्वभाव इृष्ट ओर 
विकारी अवस्था अनिष्ट; यह मानना 
या जानना, यह साधक दशा हैं । 
इंसका खुलासा यद्‌ है- 


, अपने में द्वोने वाले विकारी भावे 
अनिष्ट ओर त्रिकाल शुद्ध चेतन्य 
स्वभाव तथा उसके आश्रय से प्रग 
देने वाली शुद्ध दशा ही इष्ट है; 
असा मानना या जानना यथाय' है। 
जीव अपने यथाथा स्वरूप के जानें 
ओर ग्रहण त्याग किसका कर सके 
वह भी जाने तभी देपों की निवृत्ति हे 
सकती है । इस- वास्ते यह तीसरी 
भंग सत्य मान्यता है, परन्तु इस में 
अहण त्याग का विकल्प द्वेने से. 
राग हैं, अस्थिरता है । 

४. अपना शुद्ध स्वभाव इष्ट तथा. 
विकारी अवस्था अनिष्ट असे विकल्पों 
के दूर कर स्वरूप में स्थिर हेना. 
यही वीतरागभाव है । इसका खुलासा-, 
तीसरी भंग में कददी हुई सच्ची 
सान्यता किया बाद विकल्प के दूर 
कर स्वरूप से' स्थिर द्वाना वह वीत- 
राग दशा है, उत्तम हैं । उपयु"क्त ग्रहण 
त्याग के स्वरूप के समझाने;वाढ़ा,यह्‌ 
चोभगी का स्वरूप विशेष मनन करने 
योग्य है | ( रात्रि चर्चा ) 
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' *# सम्य्रद्ष्टका अंतर पारणमन £ 


* चिन्मूरत द्रग्धारीकी मेहि, रीति छुगत है अठापदी ,.चिन्मू. 

: बाहिर नारकिकृत दुःख भागे, अंतर सुखरस गठ्यगठी 

 स्मत अनेक सुरनि संगंपे तिस, परनतितै नित हटाहटी. . .चिन्मू, १ 
ज्ञान विराग शक्ति तै विधिफल, भेगतपै विधि घटाघटी 





सदन निवासी तदपि उदासी, तातेँ आख़ब छठाछटी.. चिन्मू, २ 

जे भवहेतु अबुधके ते तस, करत वन्धकी झदाझटी हैः । 

: नारक पशु तिय पंड विकलब्य, प्रकृतिनकी है कटाकटी. चिन्यू, ३. 

: सयेत्र धर न सके पे संयम,-धारनकी उर चटाचटी नी 
लय 


पा म के 


है. 
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ताठु छुयश गुनकी दौलत के, लगे। रहे नित रखारटी, चिन्मू, ४ 


[ यह स्तवन श्रीम॑त शेठ सर हुकमीच दजीने श्री जैन स्वाध्याय 
मदिर सेनगढ में ता. चोथी व पांचवीं जून के दिन सुनाया था] 
वार्षिक मूल्य २ ह एके अंक . 
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सम्यग्दशन की अपार महिमा 


| आत्मा का कल्याण सुख प्राप्त करने में है.। आकुलता ( चिन्ता, संक्‍्लेश 
प्र या ज्षञ्ञटों) का मिट जाना ही सच्चा सुख है। वह सुख मोक्ष में ही श्राप्त 
हाता है, इसलिये प्रत्येक 'आत्मह्विपी के मेक्षमार्गा में प्रवृत्ति करना चाहिये । 
॥ सम्यग्दशन, सम्यस्तान और सम्यकचारित्र इन तीनों की एकता 'मेक्षमार्ग” 
कहलाता है। वह निश्चय ओर व्यवहार के भेद से दे। अ्रकार का है। निश्चय 
सम्यग्दृश ने-ज्ञान-चारित्र ते निश्चय मेक्षमा्गों कहलाता दै ओर व्यवहार 
सस्यग्दृशन-क्लोनचारित्र व्यवहार मेक्षमाग' कहलाता है । 
आत्मा का पर द्रव्ये से मिन्न यथार्थ भ्रद्धान “निश्चयसम्यस्दर्शन! कहछाता | 6." 
है। आत्सा का पर द्वव्यों से भिन्न यथाथ' ज्ञान “निम्थय-सम्यग्ल्ान'ं कहछाता - - - -.-.।-- 
है। तथा परद्वव्यों से सम्बन्ध छोड़ कर आत्मस्वरूप में छीन हे।ना “निम्बय- 
सम्यक्चारित्र”! कहलाता है' । सातें तत्वें का ज्यों का त्यों अटल भ्रद्धान हाना 
व्यवहार (सम्यर्द्शान) कहलाता है । 4॥ग 
८ सद्‌, हे समूढ़ता, ६ अनायतन, ८ शंकादिक ये २५ सस्यक्तत्व के देप 


की 


हर 
+ 


है। तथा निःशकित आदि ८ अग (गुण) हैं। इनके भली प्रकार जान कर 
द्वापों का त्याग ओर शुणां का अहण करना चाहिये ।... 

जे। विवेकी प्राणी निर्देष ओर शुणसहित सस्यकत्व के धारण करता है; 
उसके अप्रत्याख्यानावरण कपाय के उदय से ययपि संथम छेशमात्र भी नहीं 
हैता, ते भी वह इन्द्रादिक हारा पूजा जाता है। वह गृहस्थ है, ते भी 
गृहस्थी के द्वाप से दूषित नहीं द्वाता । तीमों केक ओर तीनें काले में इस 
सम्यक्त्व के समान सुखकारी अन्य केई वस्तु नहीं है। यही सव धर्मो' का 
भूल (सार) ओर सेक्षमार्गां की प्रथम सीढ़ी है। इस के बिता ज्ञान और 
चारित्र परसार्थाता (संत्यता) नहीं पाते, मिथ्या कहलाते हैं । - 


आयुवध के पूर्व--सम्यक्त्व का धारक आणी मरण हेने पर अगछे भव 
में नारकी, ज्योतिषी, व्यन्तर, भवनवासी, नपुँसक, ख्री, स्थावर, विकलत्रय, 
कर्म भूमि का पशु, हीनैंग, नीचछुली, अल्पायु और दरिद्री नहीं द्वाता। 
सलुष्य और वैसानिक देव ही हे।ता हैं । नरकायु और तिय*गायु का व'घ पीछे सम्य- 
कत्व हा जाय और नरक सी जाय ते श्रथम नरक से नीचे नहीं जाता, तिरयच 
भी हो ते भेगभूमि मात्र का तिय'च हेता है। इस प्रकार इस सम्यग्दशान 
की महिमा अपार है। 
नी इसलिये प्रत्येक आत्महितियी के शाश्शस्वाध्याय, तत्त्वचचा और सत्संगति.. ------ ५० 
आदि, के द्वारा .सम्यग्दर्शन आप्स कर अपना भनुष्य-जीवन सफल, बनाना 
चाहिये । क्योंकि यदि इस पयोौय में भी सम्यकत्व न पाया ते फिर मथुष्य- 
पयोय आदि का सुयेग मिझना कठिन हेगा । [छह ढाल] 
४६ 
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“7 ३ पमविती 3७... : 7 "प्श्े््िच:्ल्‍्च््ये आत्मद्विति आालत्पाालकता सा्यलउत का ानलाक पाता पालक धाआ लाना मर्ज जकप उस जप ता 
..ढ.. सारे भांरत वष, के पत्येक पी सज्जन की पास “ आत्मधर्मा ? भेजने में आपसे सहयेग बाइता हूँ 
कृपया आप उत्त महालुभावों का पुरा पत्ता भेज दीजिये जे। इस पतन्न के यथार्थरूपसे पढ सके 6 
2 0 





«० के 


ज़ खाणी 


(हु शाश्वत सुख का कि गेंदशक 


र्ष $ ! 
अंक २ 


'इलरन्‍अर्तदाकांपाकरममरा27कदउानन्प पर, 


तज्ञ 
घर 
मो 


|यक भा ओाआ 


ह प्येष्द १ २०५६, 


आत्मधन 


[ परम पूज्य सदगुरुदेव श्री के व्याख्यान 
में से १२-४-४५] ' 


धर्मोत्माओं के पिना धर्मों नहीं दाता । 


जिसे धर्म'रचि देती है. उसे धर्मात्मा के प्रति 
रुचि देती है.। जिसे धर्मात्माओं के प्रति रुचि 
नहीं द्वाती उसे धर्मरुचि नहीं हेती । जिसे 
धमौत्मा के प्रति रुचि और प्रेम नहीं दै उसे 
घम रुचि और प्रेम नहीं है। ओर जिसे धर्म रुचि 
नहीं' है. उसे धर्मी' (आपका) आत्मा केप्रति 
ही रुचि नहीं है। धर्मी' के प्रति रुचि न दे। 
और घर्म' के प्रति रुचि हा, यद्द दे। ही मदी 
सकता | क्यें कि धर्म' ते स॒भाव है, वह 
धर्मी' के बिना नहीं दाता । जिसे धर्म के 


प्रति रुचि दाती है उसे किसी धमोत्मा पर - । 


अरूचि, अ्रेस या क्रोष नहीं हे! सकता। 
जिसे घर्मात्मा प्यारा नहीं उसे धर्म मी प्यारा 
नहीं हे सकता। और जिसे धर्म' प्यारा नहीं 


है. पद मिथ्यादृष्टि है। जे धर्मात्मा का' तिर- ' 


स्कार करता है वह धर्मका द्वी तिरस्कार करता 
है। क्यों कि धर्म और घर्मी' ध्थक नदी है। 
खामी समन्तभद्राचाय ने रत्नकरण्ड श्राव- 


* काचार के २६ वे श्कछेक में कहा है किः- , 
“ज्ञ धर्मोः धार्मिकेविना।” इसमें दुतरफा - 
“बात कही गई है; एक ते यह कि-जिसे 
अपने निर्मल शुद्ध स्वरूप कि अरुचि है, वह ु 


सिथ्यादृष्टि है ओर दूसरा यह कि-जिसे धर्म॑- 


, स्थानों या धर्मीजीवां के प्रति अरुचि है वह 


सिथ्यादृष्टि है। 
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४ यदि: इसी वात के दूसरे- रूप 'में- विचार करे . ते यों:- "४८ कै: धर | 60७ धघिराज 
जा, सकता' है कि जिसे धर्म” ' रुचि हैं. उसे आत्मरुचि है; अथाधर ज 
वह अन्यत्र जहां जहां दूसरे में धर्मा देखता है वहां वहां उसे _प्रमेद . उत्पन्न ३ ० 


हैा।ता है.। जिसे धर्मारुचि हे गई उसे धर्म -स्वभावी “आत्मा की,” ओर 


धर्मात्माओं की रुचि हावी ही है। जिसे अंतर में 'ध्मी” जीवों के प्रति इस समयसार का अध्ययन, मनन, 
किंचित सात्र सी अरुचि हुई उसे धर्मंकी भी अरुचि द्वोगी ही। उसे आत्म- स्वाध्याय जीवन मर श्वासे- 
च्छीस तक करना" योग्य 
कह तप फेडत न अलब # तक 
रुचि नहीं हे! सकती । पाता; कक 
जिसे आत्माका ध्म' रुच गया उसे, जहां ,जहां :वह-धर्म:: देखता है वहां न्डब्ड 
वद्दां प्रमोद ओर आदरस्भाव उत्पन्न हुये बिना नहीं... रहता ।.; धरम खरुप..का समयसार में पद पद्‌ पर पूर्ण 


भान हेने के बाद भी वह - स्वय' _ वीतराग-_नहीं.-.. हाता. .इसलिये - पस्तु बताई गई हेँ। आचार्य के जे 
स्वय' स्वप्रमा की पूर्णता की भावनों का विकुरंप_ उठता हे; ओर' -बिकिल्प विकल्प उठा है वह 'पृण: का है । 
पर निर्मित की अपेक्षा रखता है, इसलिये. अपने धरम को.प्रभावना:का »विंकल्प्‌ _ वाणी में पूर्णता है, शद्दामिं पूर्णता 
उठने पर वह जहां जहां ध्मी' जीवों के, देखता .ह वहां वहां उसे. रुंचि, प्रमोद. उतरी हैं, आचार्य की भावना भी पृण 
और उत्साह उत्पन्न दाता है। वास्तव ते उसे, अपले 'अन्तरग धमकी की ही है। सब तरहसे समयसारमे 
पूर्ण ता “की रुचि है। धर्मानायक वेवाधिदेव “तीथ करः और' सुनिवर्मीत्मा) रण ता है, ओर वस्तुःभी ते पूर्ण ही 
सदूरुरु, स्शात्र, सम्यग्दट्टी एव' सम्येस्ञानी/ यह सेव धर्मोत्मों धरम “केस्थान _. है. न! स्वभाव परिपूर्ण है,. परयोय भी 
है। उनके अ्रति धर्मात्मा के आदर्रप्रमेदिभाव।' उमंडे /विनाः :नही! रहता । परिपूर्णता के लक्ष पर ही काम करती 
जिसे धर्मात्माओं के श्रति अरुचि है उसे अपने धर्मा के ही अति रुचि दे इसलिये परिपूर्ण है, विकल्प में 
है, अपने आत्मा पर क्रोध है। : : 7.7 5 ८ व : 075 सी परिपूर्ण गुण आते हूँ ओर आचा- 

जिसका उपयेग घर्मी' जीवों के हीन वताकेश अपनी बढाई छेते। केलिग्रेः यंदेव के कथन में भी्‌ >परिपूर्ण ता 
दवेता' हैं:-जे। धर्मीका विराध करके-स्वय:वंडाः वऩेना :चाहता- हैं।|वह निजात्म,,.: आई है'। यह समयसार ते साक्षात्‌ 
कल्याण का शल्नु है-मिथ्याद्रष्टि है।।;धमे- यानी हवम्राव; ओर: उसे-- घारण:- तीर्थ'कर की वाणी मे' से आया है 
करनेवाला धर्मी' यानी आत्मा । इसलिये -ज़िसे..ध्म्ौत्माः के ;-झ॒त्ि ;अरुचि हैः) इसलिये सर्व प्रकार से पुर्णा ही है। 


उसे «ध॑रम*-के प्रति अरुचि हैं। जिसेः-ध्रम॑क्ी. अरुचि. हुई; उसे ,-आत्माःकी .. ( ८7८.8४ 2 
अरुचि हुई | ओर आत्मा की अरुचि पूर्वाक जे|क्रोध,,मान,.माग़ा,.छेभ-हेता .' यह ते देवी वाणी है, भगवान 


है वह अनताहुवंधी क्रोष, अन॑तालुब॒धी, मात्र,  अनताबुबधी .. साया ...ओर . - के श्रीसुख से प्रसूत और सर्तों- 
अन ताञुव'घी छेभ द्वोता है। इसलिये जे! धंर्सोत्मांका, अनादर कंरता- है “वह. . मुनियों के द्वारा झीली गई देवी 
अलनन्तानुब धी रागद्वेष वाला है, ओर उसका फल अनंत संसार है। वाणी है, अपूर्वी वाणी ,है।.. ओहेा 


की $ 


जिसें: धर्म रुचि है उसे परिपूर्णा स्वभावकी रुचि: हे। उसे अन्य धर्मात्माओं . यह समयसार भरतक्षेत्र /के+ भगवान 
के प्रति उपेक्षा अनादर या ईपा नही हा .-सकती.। यदि-- अपने. से पहले. .. दें । यह समयसार दैवी वाणी ओर 
केई दूसरा केवछजक्षान प्राप्त करके सिद्ध हे। जीय॑ ते उसे खद नहीं होगा, , दैवी शासत्र है। भरतक्षेत्र मे. अमी 
किन्तु ,अन्तरसे प्रमोद जाग्रत हवगा'कि ओहे | धन्य है इस धर्मात्माके! जे। ऐसा शास्त्र अन्य दूसूरा” केाई सी 
भुझे इप्ड'है।वह इसने प्रगट किया: है (-सुझे इसीकी ” रुचि है; आदर हैं'' नहीं हैं। यह अद्भुत देवों शास्त्र है। 
भाव हैं, चाह है।इस प्रकार अन्य - जीवों कीं! घेम बृंद्धि+ देखकर घे्सात्मा /' समयसार से शब्द नही ' समझना 
अपने: घर्म की पूर्णता की भावना भाता:है। इसलियेउसें” अन्य पधर्मात्माओं “ वे दैवी मत्र हैं। 


> जन च्ब्चु 


के देखकर हर हेता है, उल्लास होता है। ओर इस प्रकार धरम के - करत + (१ ०-८-४४ ा 
333 हेने से. वह अपने घर्मंकी वृद्धि करके पूर्ण धर्म प्रगट करके अहे ! कफ कक ते दुधारू गाय 
द्व है जायेगा । टिपएकिट डा फिर 5“ “है, कामपेनु गाय है। अहदह ! चैतन्य 
“७+-+प्ख्ऋडख्ट०-०-+- भाण्डारकी क्‍या बात कहनी ! ! ! जिसके 


/« भीकर्स + २ 





मड़ः ते +ज न न्तत्का!कसे  पूरिभ म,ण.- के र ते ..है ये. जी वो के .जा- के छ भी 
क्कैंटा ॥ ्समझनांशेपरह गया है वह ह सूप रसा गम-में-स म झा-या गया. है 
आने भंद्दान चेक्ंवर्ती का अण्डार भी / के देखता कोन है 7! इस अकार पूण समयसारका ग्ररेंभ: “करते 7:हुये 
संडे ”हुंये तिनके के समान" हैं, 'ऐसा # स्वभावी. अग्रतिहतःभाव : के रा पर | ।मूल-!गाथाः में ही आंचोय देव कहते 
'परिपृण' ' चेंतन्य * भण्डार एक एक # आचाय॑ महाराज अयाण करते हैं।। “गहै कि मैं?सिद्धःहूँ;*ू सिंद्ध है; पहले 





आंत्मोके पास अनादि अनंत मोजूद है। “ ,' समंयसारः जैसे मंहान्‌ शा / की ः::यह :स्परीकार-्कर,/ उसके बाद हँम तूझे 
४ हट मलाई (६28 अ 7डीकाः करते हुये आचार्यदेव. काःहृदय :.समयसार-ःसुनाते: हैं: जे सांक्षात्‌ 
जा मम आम , ये 5 हर्ष के मोरे उछल. रहा: है;-. इसलिये ,: सिद्ध हे।:चुके हैँ।:शोर जे वर्तमान 


क्रच्ड 
हक छह | संमयसोर की रचना !7.परे:कहते हँसरूपतः ते“ त्रिकाल'शुद्ध > में सावक हें-:तथा)-जे सिद्धत्वः>के 


“पक अलोकिक हुप में “इस भद्दाव है? ओर जब तक केल्रलक्ञान ० अगट 5 स्वीकार:करके /सुनने: आंयाः :हैं, 
शंल्षेकी रचना हुई है जिस, प्रंकार : “अदी हे। जाता  तव. :तक। निर तर- ;. तीनों. के: सामान्य 5 हूपभें:: “लेकर 
'अंगंवानक- सुख, से निकली - हुई | प्रत्येक: समय ,में- /अवस्था' मलित। है. । / अजय :ेवने सिद्धत्वः की स्थापना/की 
एकालरी दिव्यध्वेनि में सेपूण “कथन * "परन्तु अब! ६ अब,'इस संमंयंसारंकी ; 'है;उसमेंउपादान+निर्मित्त;< का मेर 
'आ जता हैउसी अकॉर इस शास्में / टीका. करने :से मेरी अवस्था 'भी वीतव-. रखा है। 65० 4; हा फर; 
आचार्य झुन्दृकुन्द भुगवानने एक एक : “पग-परम विशद्ध है : जायगी ' इस व # के, |» के पदाप: 

#रया ;में>एक एक परे, स पूर्ण आत्म- : - 4८्या: के वेछ पर "आचांय देवने टीका ८. :(:३९०८८४४ ;सत्रिचर्चा ). 


2:-+ . ४४४ ) 


कहा (है 4, |भग॒ुवान' एक: अंख्षर ८ की: हे भःकिया हैं |: ते थाम ;75,.)२ हि छुऊछंछ, )3 ,. 
ढ-85४४;' गांधो-+३)। कल 
५ संमयंसार की पहली" गांधी में 
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में. पूर्ण कथन करते.हैं, आचार्य देव “ 


हि 
। न 
बर 


के श्री पाम डिथ२ दानया 2... 2 ाओ 2, न 
हे य कम! कृथन्नःकरते हूं दस गा डिवेचन्द्रांचाय ने अथम, गाथा आचाय देवने कहा' तक हमने. यह 
प हटऋर ( 2 हे रे ट्रीका में... सब... प्रथम ' मोक्ष काम पे बनाया है, उसमें 
तछ 45 44$ - «छे 7 7 5 : 

7: +औत्तीयकलश/में:टीक़ाकोरुआचारय- देग है जाके मटर मिस, 4 कप पक 
देवने स्वभावके ) ॥8 () ॥४ ४ ९४% डयबवहार छंडके 
ने. उबभावके जेरसे:2क्ों 7 कि 73 पका बह अथ्‌ है कि अनादि काछ / की बंरातमें घड़े बडे सेठ,, साहक 


2 0 लरश जी अध वलदकी से आत्मा, का जाने बिना. जा , छुछ “का सी' साध में जाई हैं” जिससे 
द्दै 3 
शा्राय बुक कर वि टी । हे औ <किंचा उसे छे अब! यह “यदि काई-कंमी आ जाय था कन्या 


झां$' सुनाई: देती है ।मश तर (* "8 5: शा: / आरभ, हे।ती है. । “वापिस नें हेने पावे ।* ड़्सी प्रकार 
८ कोई कहे:क़ि :बत'मार्त “सें:ते : अनादि से. जे[.पपर -की-पुण्य !मापकी यहाँ पर आचांय देवने अनन्त सिद्धों 
टीका) करने:एका/. विकरुंप द्वे हे सगाई .थी; उसकी जगह ;पर<८ (अब? ” को' पहले आंत्मा फ्ै आंगन “में 
तब। परिपूर्णा की अ्षगि क्यो ः कद 'सिसाव क़ी ब्रात करता ह्ठू | अन्नादि । स्थापिंत किया है बा का कपपयों 
है (5 इश्सकेसमाधांन में द कहते के |» पहुकी सगाई थ्री वह: समाप्त “० / ना । कर 0; (१४ ४ )8 77५ | 
पहले ते परिूण: ही चाहिये: वि हईअब उसे; छोड़: दे और मैं“ प्न का: अथाह जेड़ना। स्वःस्व- 
बात बाद में: इसमें झांचार्- है तन्वीशुब /खभोवी' हूँ इसके अपना. रूप की भक्ति करते हुये, या अन्तेरग 
दैंवने अपूर्ण;; ढे । अनादि कालसे आत्माक्रे। पराश्रित £ में: छगनी (एकाग्रता) करते। हुयेः अनन्त 


पशा के: भेदेका:इकार 
किया है । विकल्प हेने प्र भी मान बैठा है;“मगर अंब आत्मचछ के  सिद्धों/केः उत्तरा है, जिससे फ््््स 


ध्यान ही किसका है ९ हि, आल! ०.६: “मंडप: से' मुक्ति रूपी। कन्या” सापिंस 
दिए खेभावेःकी धुन में भरा विकल्प ( १०-८-४४ ) का पावे-उससे छप्न देकर ही 
श्पेषु $ ३००३ 24% ७ ५ अनन्त सिद्धों के उतारा है? 


इसका अथा यह नहीं है कि सिध्य 
भगवास के ऊपरसे यहां चुला लिया 
है, क्यों सिद्ध भगवान ऊपरसे चहां 
नहीं अति; परन्तु आचार्य महाराज के 
सिद्धों की नंगी में पहुँचने की- 
सिद्ध बन जाने की उत्कद चाह है, 
वह बताया है) 
झैँ अपने आंगन मे-अपनी 
आत्मा में अनन्त सिद्धोंकी सर्व 
सिद्धोंकी स्थापना - करता हूँ। अब 
यह मेक्ष का मेला लगा है। अब 
मुक्ति रूपी परिणति वापिस नहीं हे 
सकती; मेरी सिद्ध दशा अब मुझ से 
विल्ग नहीं हे! सकेगी। इस प्रकार 
आचाय॑ देवने समयसार में अग्रतिहत 
साधक भावका वर्णंन किया है। वे 
इतने जेरसे उड़े हैं कि सिध्यत्व 
प्राप्त करके ही रहेगे। 
मुक्ति सण्डप के वीच सें आकर. 
यदि कर्म' गड़बड़ करे ते कहते हैं 
कि अवे, रहते भी. दे; अनन्त सिद्धों के 
. अपनी आत्मा में स्थापित किया है, 
अब उसमें राग नहि समा सकता, अब 
. इस राग़का नाश अवश्य हागा ही। 
जैसे दश सेर के किसी वर्तन में दश 
. सेर ही सेने का पिण्ड रख देने पर 
उसमें थेडासा भी पानी नहीं रह 
सकता, उसी प्रकार हमारी आत्मामें 
अनंत सिद्धोका समावेश हुआ हे, 
इसलिये अब इसमें किंचित्‌ सात्र 
भी राग नही समा सकता। ओहे।! 
आचार्य देवने अदूमुत मंगलाचरण 
किया है। पात्र बनकर जिज्ञासा 


पूर्वक यदि इसे सुने ते! चेतन्य भण्डार - 


का हार खुल जाय; इस से एसा 
अपूर्वा कथन दै। 

आचाय॑ देव कहते है-सेरा सुक्ति 
दशा के साथ उम्नोत्सव-दहवा रहा है | 
उसमे मैंते अनन्त सिद्धों के आम नण 


है १३ ] 


| न 
: दिया है, अनंत सिद्धों के अपनी 


् 


आत्मा मे स्थापित किया है। में 
अनंत सिद्धों का समावेश अपनी इस 
एक ही पर्याय में कर रहा हूँ, अर्थात्‌ 
मेरी एक पूर्ण पर्याय में अनंत सिद्धों 
के जानने की शक्ति है उसे वर्त मान 
में जान रहा हूँ-इस पयौय में, 
सिध्व दशा प्रगठ द्वोेने से पूर्वा द्वी 
सिद्ध ख॒रुप की प्रतीति करने की 
शन्कि है। में सिध्ध ओर तू भी 
सिद्ध. ..हां कह .दे न! श्री कुन्द्कुन्द्‌ 
भगवान के प्रथम पद “वदिततु सव्ब 


सिध्चे ” की आचार्य देवने यह अद्भुत 


टीका की है । 

संसार इस जड़ शरीर के साथ 
शादी करता है, किन्तु समयसार में 
आचार्य देवने आत्मा की छुद्ध परिणति 
के साथ विवाह रचाया हैं। शरीर ते 
मुर्दा है, तव फिर सु का ऋंगार 
कैसा ओर विवाह कैसा? वाह! 
चेतन्य भन्‍्डार ते भीतर भरा पढा है, 
ओर उसे भूछ कर इस जड़ शरीर 
पर-नमुदें' पर भुग्ध हुआ है! अरे ! 
ऐस। चैतन्य मूर्ति भगवान आत्मा 
अन्द्र मोजूद है, उसे 'छेडकर यह 
चिन्ता करता है कि इस शरीर का 
क्या द्वागा? अरे' साई! तू भीतर 
आनंदुकंद्‌ अनन्त-शुणां का भण्डार 
लेकर पडा है, उसके सम्हाल! 

सिर के वाला केा-जुल्फों के 
कैसा सम्हालता है १९१ तू इन जुल्फें 
में मुग्ध हुआ है, लेकिन भाई मेरे! 
यह जुल्फे ते जलकर राख है। जायेगी. 
ओर जे। आन'दुकंद चैतन्य है बह 
शाश्वत, धुव अविनाशी बस्तु है। 
किन्तु उसे जाने विना पर फद में 
यह आनंदकद फ़िंक्तेंड्यविमूढ बना 
हुआ है। ४ 

(११-८-४४) 
“७2४७ 


- वदित्तुस व्व सिद्धे 


इसमे सवा सिद्ध कह कर विशालता 
प्रगट की गइ है कि अनत सिद्धो' का 
अपनी एक अवस्था में समाविष्ट 
करने की (एक समय में जानने की ) 
शक्ति तुझ में है। तूने अपनी आत्मा 
में अनन्त सिध्चां के स्थापित किया, 
तव क्या तुझे निज स्वरुप से बाहर 
जाना शोभा देता है? आचार्य देव 
समयसार का सहाम॑त्र प्रारंभ करते 
हुये कहते है' कि अब में अनन्त 
सिद्धो की बस्ती मे मिल जाना चाहता 
हूं, अर्थात्‌ में सिद्ध दाना चाहता हू! 
में संयमी मुनि ओर समयसार 
सुनने के आने वाले जिज्ञास (अथोत्‌ 
उत्कृष्ट, सध्यम, जघन्य ) इन तीनों में 
आचार्य देवने केाई भेद नहीं किया। 
(२७-८-४४ ) 

समयसार सुनते छायक शिष्य 

कैसा है? संसार से भयभीत है, 


मेक्ष की चाहवाला है, विनय से 


सदूयुरु के अर्पित ओर शुद्ध आत्म 
सखरूप के जानने की . भावना वाला 
है! आचार्य देवने इतना ते खीकार 
कर ही लिया है कि-इस परम सम- 
यसार के सुनने के लिये आनेवाला 
भव्य जीव (१) सच्चे देव शास्त्र शुरु 
केा वाह्य लक्षणों द्वारा यथा्था जानता 


, है, (२) कुद्वेवादि के! नहीं मानता, 


(३) सांसारिक अशुभ राग की अपेक्षा 
सच्चे देव शास्र शुरु के प्रति शुभ- 
राग बढाता हे; (४) शिष्य बिलकुल 
लायक है,, स्वीकार द्वी करता. दै- 
अर्थात्‌ जे! कहने का आशय है उसे 
बिलकुल ठीक पकड लेता है। जिसमे 
ऐसी येग्यता है ऐसे शिष्य के लिये 


- आचाय॑ देव इस समयसार में उपदेश 


करते हूँ। 
भात्मपर्म : |. 


| 
न 6 


| 


पी पह. गभीराशयें में व्यक्त 
गुजराती अलुबादक भाई श्री... यथार्थ आहायिस्लय की मुख्य हरे उन मल की दरद 
दिमितढाछ जेठााल शाहने समयसार चान करना इस, शा हो से किया है! । इस टीका:के काव्य 
के ,उपेद्घात में' लिखा ६-८ उ्ृंश्य है । ४ ४ < सचमुच ही काम और: 
” श्री समर्यसार अछोकिकशास्र दे। उस काल में यह शाल्र सुसुक्षु-भव्य (कलश) अध्यात्म रस से आर 
आचायदेवने संसार के जीवों पर जीवों का परम आधारहे | इस ढुपमा - आत्मालुभव फी मस्ती से भरे बज ) 
। परम दया करके इस शात्ष की रचना “काल मे-भी ऐसा अर्दूसुतनअनत्य शरण वह: 5 सम चलाए को भैमाग्य सु 
की है। इस में,मेक्षमार्ग का यथार्थ... भूत शाक्ष-तीर्थ करदेव फै मुख में. से अजुवाद करने का. मद्दा सोमाग्य सी 
' स्वरूप-जैसा है वैसा ही कहा. गया . निकला हुआ 'अम्ृत-विद्यमान ६, यह आप्त हुआ है, यद्द मेरे लिये अत्यंत 
.है। अनन्त कार से परिभ्रमण करते हमारा मद्दात सौभाग्य है। निश्चय आनंद का विषय है |» 2 मेरी 
: हुये जीवों के जें। छुछ सी- समझना व्यवहार' की स'धि-पूर्वाक यर्थाथो मेक्ष-.. आन्तरिक भावना है कि यह अनुवाद 
* शोष रह गया है वह इस .परमांगम भाग की ऐसी सकछनवद्ध प्ररूंषणा भव्य जीचों" के जिनदेत “ म्रूपित 
' में” समझाया गया है | परम कपाछ- अन्य किसी भी ग्रथमें नहीं है। . आत्मशांति का चयार्थ' मार्ग गतावे । 
' आचायी भगवानने शाश्षका प्रारंभ परम पूज्य सद्गुरुदेव के ही श्री अम्रतच द्राचाय देव के छाव्दा में- 
" करते हुये स्वय' ही कद्दा हैं कि काम- “ाच्दां में. कहूँ ते-ग्रह समयस्रार यह शासत्र आन॑दमय  विज्ञानधन 
प्लेगवंध की कथा सबने सुनी, परिचय शासत्र आगमें का भी आगम है; इस आत्मा के प्रत्यक्ष दिखानेवाढ्ा, भरद्धि 
प्राप्त किया और अनुभव किया है, मे लाखों शाक्षों का निवाड़ समाविप्ट - तीय जगतचश्लु है | जे मी इस के 
' परन्तु परसे मिन्‍न एकत्वकी' प्राप्ति दी है; यह... जैनशासनका ' स्तभ” है; ' पर्स गंभीर और सूक्ष्म भावों के 
' दुर्लभ है. | वह एकत्वकी-परसे भिन्न ' “यह साधक की कामघेनु हैं; कल्पवृक्ष हृदयगत करेगा उसे यह जगतूचक्षु 
आत्मा की वात मैं इस शाक्षमें अपने हैं। इस मे चोदृह पूर्वका रहस्य आत्मा की भत्यक्ष दर्शन करायगा। 
समस्त विभव (आग्रम, युक्ति, परपरा समाविष्ट है । इसकी अत्येक गाथा जब तक वे भाव यथार्थ रीत्या हृदय 
“ ओर॑ अनुभव) से कहूगा । इस प्रतिज्ञा छट्ठे-सातवे' शुणस्थान में झूलछते हुये शत नहीं द्वोते तब तक रातदिन यही 
के अनुसार आचार्य देव इस शास्रमे' महामुनि के आत्मानुभवसे से निककी म'थन और यही पुरुषार्थ करते रहना 
आत्मा के एकत्व-परदव्य से और दे। इस, शाक्ष के /कर्ता भगवान चाहिये। ( शुजंराती अनुवाद के उपा- 
परभावा से मिन्‍न समझाते है। » »:', इन्दुन्दाचाय देव विदेहक्षेत्र मे' सर्ज्ञ, ' द्घात'से ) ह 
,,.. अबन यह द्वोतां , है कि ऐसा वबीतरागं श्री सीम'धर स्वामी के सम- समयसारजी में हस्ताक्षर करते 
सम्यादश न किस अ्रकारसे . प्राप्त दो बसरण में गये थे, और वे वहां हुये पूज्य गुरुदेवश्ी छिखते हैं. किः- 
था: अत, शग और आत्माकी एक सप्ताह रहें थे; यह चात यथातध्य “समय प्राश्त अथोत््‌ समयेसार 
भिन्नता, अजुभवांश भें कैसे माद्मम हे, अध्षरशः सत्य। हैं, प्रमाण सिद्ध रूपी नजेराना-सेट । जैसे ' राजा से 
द्वेगी ॥। ह 320 भगवान उत्तर देते है, इसमे' केश मात्र भी शंका के, मिलने के डिये. नजराना-सेट देते हैँ: 
दें कि अज्ञारूपी छैनी से छेदने पर वे छिये स्थान नहीं है। उन परम उप. उसी- प्रः 


उसी प्रकार अपनी परम उत्कृष्ट 
दै।नें ५. हे औ $ 
देने अलग द्दे जाते हें, अर्थात्‌ ज्ञान क्वारी आचाय' भगवान द्वारा रचित आत्मद्शा स्वरूप परमात्मदशा प्रगट 
से द्वी-वस्तु के यथार्थ स्वरूप को र 


से द्वी-अनादि काल से रागह्ठेप के सो निकली ह रे 8283 2 27254 सह टेक क 
अल 0६२०७ ६प के साथ तिरक्षरी अ“कार ध्वनि में से निगत्त ग्दशन-क्षान-चारित्र स्वरूप भात्मा 

र रूप से परिणमन करने वाछा ही उपदेश हैं । ! £ उसकी परिणति-रूप नज़रशना-सेट 
आत्मा भिन्‍नपनें भे' परिणमन करने ४ » शासन मान्य भगवान कुद- देने से परमात्मदशा-सिद्ध दशा अगेटे 


लगता है; उसके सिवाय ओर दूसरा इुन्दाचायदिवने इस कलिकाल में ह्वोती है.। । 

केडट उपाय नहीं: है ।इसछिये प्रत्येक जगद्‌ गुरु तीर्वकरदेव की भांति: ही म यह शब्दतर्मासवरूप परमागर्म' से 

जीव के वस्तु के यथार्थ ख़रूप की काम किया है, और श्री अमृतच'द्रा- बताये गये एकत्वें“' विभक्त आत्माके 

पहचान करनेका अयत्न सदादह्दी करना धार्य देवने, भाने कुदकुद भगवान के प्रसाण मानना, , स्वीकाए' ही कर लेना 

शखादिये । हृदय में घुसकर दी, उसी प्रकार - . :/ दिप पूंछ २७ पर] ह 
। | 


ग १ 
प्रेरणा 77 7ण ४ 7 ४ 
हे हे रे 


चूक 


की । 
# को 


२३४ 


55 निश्चय ओ 


१--निश्चय कहता हिः-में स्वद्रब्याश्रय हूं इसलिये ' 
मेरे शब्दों का जैसा का सैसा अर्था करना ठीक है-सत्य है. । 


व्यवहार कहता हैः-मैं पयोयाशित हूँ, इसलिये भेरे 
कथन का शब्दा्थ' करना ठीक नहीं है-असत्य है. । 


:.. ४- निश्चय--मैं जीवके स्वाभात्रिक भावका अवब- 
, छंबन छेकर मशचि करता हैं। _ + ४: परम ....._ प्रवृत्ति करता हूँ । ; 












+ 


कि मा निम्वय व्यवहांरकी संधि 
व्यवहास्का निषेध | _.' , , के 





























हु मिद्टीमय है. | घी और घटा एंक. स्थान पर हैं, | 
घी मय नहीं है। | किन्तु खक्षेत्रमें दाने भिन्न दे । 


पानी ओर छोटा एक आकाश- 
छ्ेत्रावगाही है, किंतु स्वक्षेत्रमें 
देना भिन्न है। हम 


ऊपरकी ही भांति 
, समझना चाहिये। ' 


॥५ 


तलबारकी , म्यान छकडीमय है ' 
:* | ,वलवार्मय नहीं 


कपडा अपने वस्त- 


मय है गदठ्ठीमय नहीं' 


शीशी काचमय है, 
दवासय नहीं' 


' | तिजेारी-लेहमय है, 
गहनेंमंय नहीं 


स'दूक लकडीमय है. 
रपयामय नहीं 


384 4 
* 9 
« 

४7 ५४ 


&+ "8: के 


|) 





रुपया की 
सदृक 


+ पलंग की.“ | निवार सूतमय है, | 
: निवारः ;;|। पलगमय नहीं 





र व्यवहार 


व्यवद्ार-में तो जीवके ओपाधिक भाष (अपूर्ण -द्वीन 
दशा 'बर्णादिक पर वस्तु अथवा मिमित्त) का अवलस्ब्न 
छेकर प्रवृत्ति फरता हूँ। , 

इ-निश्चय कहता हैः-व्यवद्दार जे। “ कहता 'हैे 
उसका शब्दाथ' यथा नहीं है, इसलिये उस शब्दार्थ का 
झ निषेध करत हूँ । व्यवहार ते संक्षिप्त कथन शैली है। 








व्यवद्वार के कथनंका यथार्थ अथो 


॥ 


घडा मिट्टी.का है, घी का. नहीं 
किन्तु घडा ओर घी एक ही 
प्लेन्रमें रहते हैँ इंतने अशमें अर्था 
ठीक है. परन्तु घडा घी का नहि 
है; इसलिये भाषाफे कथनानुसार 
अथ" यथार्थ नहीं है । 

लेठा धाठुका घना है. पानी का 
नही । एक स्थान पर हेनेसे पैसा 


कहा जाता है', किन्तु उसका भाषा- 
नुसार अर्थ' ठीक नहीं है 


, ऊपरकी ही भाति 
समझना. चाहिये। 


॥9 
ः ३) ६ 


7 


१) 


रच नी ह री 
जी 


. «व्यवहार +-मैं परद्रव्यात्रित वर्तता हैँ, इस-; ,जे।.अर्था किया जाता, हैं, ,बदी वार्तविक- अर्था है:। 
ह्यि में जे। कक हूँ उसका: शब्दार्थ' ठीक , नहीं व्यवह्र--जा. भाव जैसा है;सें वैसा नहीं, कहता, 
.है। इसलिये उस शब्दा्थका निरचयनय निषेघ करता है। किन्तु जो भाव जेसा है वैसा, निइुचय कहता है। इस 
,.:  ४-निश्चय-जेा व्यवहार के शब्दःहैँ वे दूसरे .(अ) “हढिये मेरे कथन में से भी निरेचयांलुसार अर्थ निकालना 
( के भातकें दूसरे (4) का भाव कहते हैं। इसलिये उस चाहिये,। ... .. * 
, कहने वाले जे। सक्षिप्त शब्द हैं उसी अकार यदि अर्थ किया ६ निरवेयं--मेरे कनका जैसा- .अर्था; है बसों ही 
जाय॑ ते में उसका निपेध करता हूँ। ' ह करेंना चाहिये, 'किल्तु व्यवहार कथनका अर्था, करते 
व्यवहार-मेरे जे। शब्द हैं. वे दूसरे (अ) के भाव के , सुमय यह ध्यान-रखतना चाहिये- कि - वह---एक॑  संमयकी 
दूसरे (ब) का भाव कहते हैं; इसलिये मेरे सक्षेप में जे अंधूंरी पर्याय, विकारी पर्याय, पर्धव्य अथवा निम्नित्त-क्या 
शब्द हैं. उन्हीं फे अनुसार उनका अथ' करने: का निरंचय - हैं, मंत्र इतना ही कहता है। इस लिये उसका: उसीके 
: निषेध करता है, यह ठीक ही है। . . .- /  भअलुसार अर्थ करना ही. सत्य है। 
, .; ५. निरचय-मैं दूसरे, के भाव . के. दूसरे को नहीं “. व्यंवह्यार--मेरे कथन्रका, अर्थ”यों करनी चाहिये कि- 
: कहता, इसलिये मेरे जे! शब्द हैं, -उन्हों, के अलुसार में एक समयंकी अधूंरीं पर्योय, विकारी पयौय, पषरद्रव्य 


जज | “यार का" छोर वार |. कि न्‍वहारकी रुणि..| व्यवदपे कथा याद अर व्यापार का कथन लाती के ह 
अजीव ओर व्यवहारका निम्वय 5 संधि व्यवहारफे कथनका यथाथ अर्थ * 
के च्टांत।. न मिपेध - : 


ज्कैड नर 


घडा मिद्टीमय है' |> घडे की 'भालिकी सीता मानती. :>घंडा मिटी का है, सीता का 
सीतामय नहीं, | है. देने एक आकाश क्षेत्रमें नदी' | नहीं; सीता मालिकी मानती है, 
है. स्व-पर देते, प्रदेशमें भिन्न हैं, | इस लिये ऐसा कहा जांता है । 
फिर मी छेाक व्यवद्दार के लिये | छोकिक मालिकी बताने! फे छिये 
ऐसा कहा जाता है। ., ... .| यह कर्थन है, यदि. ऐसा अर्थ 
ल्‍..  ,. . ,५ ; : --- किया, जाय तो ठीक हैं; भा के 
आ कथनानुसार क्षर्था करना ठीक 


नहीं है. । ! 








१ सीताका घडा 


हा 









२ | स्त्रीकी साडी | साडी वस्तरमय है | ऊपर की ही भांति समझना चाहिये | ऊपर छी दी भांति समझना च.हिये 
डे ओ स्रीमय नहीं ! ह | गा 0५ 58: | 
३ | भाईका' चश्मा । चश्मा धातुमय है 242 अल | | 
आह 3 8 भाइमय नहीं का आज | 
छ रामदासक़ी .. गढ़ी आकाशमय | ..रामदास उस: गली. में अ्रतिष्ठित | गली ते क्‍ 
हे खुली जगह है, रामदास 
गली रमदासमय नहीं | पुरुष दे या थे; देने एक आकाश | उस गढीके अतिष्ठित पुरुष हैं, 
| क्षेत्रमें नंही' है, स्व-पर क्षेत्रमें मित्र ।'इस/डियें:बह्ह उनके नोमसेःपुकारी 
“ हैं, फिरंमी छेाक व्यंबंहार' के ल्यि जाती है,: यदि यों अर्थ “किया 
५ यहे कथन पद्धति है। ५ | जाय:ताो ठीक हैं ओर येदिवों 
। हे ..- | अंथ्थ करे-कि गली रामदासकी 
; “' हि 74." 7५: पनी है ते गरत-है;। : 77६... 
नेट:--इसी अप्रंकार “ मास्टरकी लकड़ी ? साहबका फतर १ ४+ >प् 
गा ) 8 


: ज्येप्ड $ ३२००२ हे 
; ५ ल्‍“६.२५३ 


अथवा निमित्त क्या है, यह कहता हू' । इसलिये उतने नि३चय तथा व्यवहार के उपयुक्त कथनसे सिद्ध हा।ता 
मात्र के लिये उतना दी अथ' करंना ठीक है । यदि है कि निम्धयनय व्यवहारका निषेघक हैं इस, ढिये 
शब्दानुसार सेरा अर्थ किया गया ते गछत है । निश्चयके अथ के केसे समझा जाय आर. व्यवद्दार 


अर्थ का “किस प्रकार बर्द 'देना' चाहिये! “यह 
-. (अमाण के .लिये- पेखे समयसार गाथा ५६ से ६० क्रेठा.न॑. .१, २,5५३ मे दिये हुये दृष्टांतों)-के द्वारा 














तक तथा ६६ से ६८ तक) | १४ : समझाया जाता हैं >+-.- 7 क्रम 77५ 777 पर मत पर ““(रा. मा. देशी) 
फ्फ यवहार का कथन ॥ 
आकाश 20528. ५ ओर. व्यवद्ारका निरवय व्यवहारकी संधि व्यवहार: के कथनक़ा यथार्थ, अर्थ 
झ्लेन्नमे पका के 3 ० तनज््डि'ः:ससस इज लल्‍अ असर  क्‍इअइअ-निजिबनजर- 


६... , . शरीर जड़ से.बना. है, भूल से | शरीर अजीब से बना है, जीव से 
' “77 * ' जीव उसे अपना मांनता है देने | निर्मित्त नहीं हैँ; परतु जीव भूल 

'. | आकाश के एक स्षेंत्रमें अवगाह | से, उसे अपना मानता है,. ओर 
करते हैं। अपने अपने. क्षेत्र अछण | आकर्शिके उसी क्षेत्रंके। रेकंतां है, 
है, परतु आकाशका एक क्षेत्र राका | ऐसा अर्थ' किया. जाय ते ठीफ है, 
| है थह बताने के लियें वह व्यव- शब्दानुसार अर्थ किया _भाय हे 
हार सत्य है। . : » ' | गछत है। -;:, 


| 


* जीव चेत॑नंमय है; ,पचेन्द्रियां ह रत 


३. | पचेन्द्िय जीव दस 
जा, 5 जीव नहीं हैं 'ईद्रियां जड हैं, ईस । ' ४ क्र , 
! प्रकार ऊपरकी -- तरह संमझना 


: चाहिये।- 7 - , 

शरीर जडमय है, सचेतनमय नहीं | शरीर वास्तवमें सचेतन हुआ हैः 
है। शेष ऊपरकी भांति समझना | अथवा वह अन'तवे'भाग भी सचेतन 
चाहिये। हुआ हैं, यह मानना भूल हैं। परन्तु 
ऊपरकी भांति समझना चाहिशे। 


शरीर जडमय है 
सचेतन मय नहीं 






+5ब 


जीव (व 2 8७ क्षेत्रमें उस आ- ' जीव स्रफेद नहीं, सफेद ते 
ह+ 32825 कप बास्तवमें शरीर है, वह वास्त॑विक 
रंग कहा है। जीव सफेद नहीं हेता। | उप है। विशेष ऊपरकी तरह सम- 
विशेष ऊपरकी तरंह- समझनां। ॥ झना' चाहिये] «०८: ५ 





सफेद शरीर का 
रंग हैं, इसलिये 
सफेद पुदूगछ के 
का रगमय है, जीव- 

9 ! स्सं नहीं | ६७ | 


शा हा 
नल । 







इस तरह से १-जीव “पर्याप्त, “जीव अपर्याप्त, * हैं बंहसर्ब “घी का घडा! के दृष्टांत 

:३-जीव सूक्ष्म, ४-जीव ,चादर, ओर ३५-जीव,, पचेन्द्रिय,: /पक' के -दृष्टांतों में' सेद बताकर के मी 
(इत्यादि व्यवद्वार कथन ऊंपरको भांति समझना न्नाहिये;। ही अर्थ. शात्रमे' भी है', यह सव आरभ के ही निश्चय 
“ओर १-जीव चेतनेमय-है, पर्याप्त! नहीं, २-जीव “'चेतन- व्यवहारें के कथनमे' छाले मे' बता दिया गया रै। 
भय ६, अपयोप्त नहीं, ३-जीव' चेतनमय है, बादर नही' इससे यह स्पष्ट ज्ञात छ्वे जाता है कि निश्चय क्‍या 


४-जीव चेतनमय है, सूक्ष्म नहीं, “जीव चेतन- फेंद्ता है. ओर व्यवहा 

र कया कहता 
सच ई एकेन्द्रियादि नहीं-यें समझना चाहिये, तथा अन्य व्यवहारनय का निषेध करता हुआ ह देने, कक 
' ऊर्परकी भांति समझता ज्राहिये। ॥:.5 * “? ,+/ क़ैसे-स्थापित करता हैं.। इसलिये, निशचंयनय व्यवहार का 


इस तरह छाकमें ज्यवद्दार कथन के जे! अर्था द्वेते निर्षेष करता है यह सिद्धान्त उदाहरण देकर समझाया है । 
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78 शिष 'अप्ठ ब्रे से आगे] 
कल्पना :मत करना :। इसका वहुमान 
करने वाला भी महा भाग्यशाली. हैं;। ” 
(देखिये गुजराती;समयसार में हस्ताक्षर) 
, समयसार के २७८ वे' कलश के 
भावाथ' में..कहा गया -है कि-“उसके 
पढ़ने ओर -सुनने से पारमार्थिक आत्म- 
संरूपकी ग्रतीति- द्वाती है, उसका 
श्रद्धान तथा आचरण हे।ता है, मिथ्यो- 
ज्ञान, श्रद्धान ओर .आचरण दूर द्वाता 
है, ओर परम्परासे मेक्ष की आप्ति 
हैे।ती है' ।-इसलियेः मुमुक्षुओ!- इसका 
निरंतर अभ्यास करना चाहिये।” 

* 'शेसां चेह महान परमागम शांस्र 
श्री संगयंसारजी भंव्येजीवां के महा 


भाग्यसे प्रकाश में आया हैं। 
ओर -इससेमी अधिक, महा भाग्य -की 
बात ते यह है' फि. इस परमागस 
शासत्रके गहन -से - गहन रहस्व.केा-परस 
कृपाछ श्री, सदगुरुदेत -विलकुछ सरल 
भाषा, में समझा रहे- हैं। हजारे मुसुश्लु 
इस-परमागम. -में . बताये गये - गूढ 
भावों के समझने से लिये सदूगुरुदेव 
की. अमृतमय वाणी का छाभ ले रहे हैं। 
इससे शासन की उन्नति सिद्ध हेती हैं। 
परमागम श्री समयसार तथा उसके 
रूस्प के बताने वाले श्री सदगुरुदेव 
“-* जयव॑ंत हैं। | 
अहह! समयसार को रचना की 
क्या वात केहें १ प्रत्येक गाथा में 


] 


अदभुत प्रकारसे निइरचय ओर व्यवहार 
के संधिपूर्वाक- गधा है। . एक एक 
गाथा में विविध प्रकार से ' व्यवहार 
वताकर फिर , ऐसी .कुलांट खाई- दे 


कि छाकर सीधा निरचयमें रख दिया है. 
ओर कहा हैं कि यह _ जे। व्यवद्दार 
बताया गया है बह तू नहीं, तू ते 
एक रूप ज्ञायक स्वरूप है। इस प्रकार सारे 
समयस.र में . निश्चय - व्यवहारकी 


अछलोफिक संधि पाई जाती है| अनेक 
भव्य - जीवाे। पर इस - परमागम 


समयसारका उपकार है। आत्म हितिषी 
मुमुक्षु जीवों फे सत्समागम - द्वारा 
इस परमागम शास्र का निरंतर 
अभ्यास करना चाहिये। 


जे 


#आत्मस्वरूपकी आराधना करों 


अद्ुम्न कुमार ऋंष्णेबासुदेवके 
पुत्र थे; . समस्त : संसार *के प्रति विरत्त 
हेकिर वे दीक्षा छेकर मुनि हें गयें। 
उस संमंय उनने माता पिता से दीक्षा 
के लिये आंज्ञा मांगते हुये अत्यन्त 
विनयपूर्वक केहा था:- '  म 

.- पिताजी! संझे आज्ञा दीजिये 
में अब परम पवित्र :भगवती जिन 
दीक्षा 'ऊँगीकार करूँगा में अब 
स्वस्वरूप में रमण करके अपनों केंवल- 
ज्ञान अगटाऊगा; इस असार क्षणम- 
अर 'स सार से  अंन तकाल ” व्यतीत 
किया; अब मुझे आत्म कल्याण करने 
दीजिये! में अब शुद्ध सरूप में 'र्मण 
करता हुआ, समस्त- विभावों का क्षय 
करके इसी. भवमें जन्म-मरण के 
समाप्त करके मोक्ष दशाके प्रगंट करूगा। 
इस अनादि संसार में कोई शरण- 
भूत नहीं हुआ। मैं इस अशरण 
'े सारका, छोड़कर, अपने आत्मा की 


हे ब्पेष्ट $ ९००६ 





है. जीव [सर्व ज्ञ के धर्मा के: अति 
रिक्त तीन लाकमें कोई शरणभूत 
नहीं है; इसलिये उसी धर्म के जान, 
उसी पर श्रद्धा कं और आत्म- 
स्व॑रुपकी आराधना कंर ! 


परम पूज्य सदगुरुदव के प्रवचनमे' से 
चन्न सुदी ७, ता. १८-४-४५ 


था 
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नहीं, “किन्तु-पुण्य' पापका कोइ विकटप 
भी शरणभूतं नहीं है.। सभी _ विकल्प 
क्षणिक हैं; अंबिनाशी भगवान्‌ आत्मा 
का भला, क्षणिक की शरणहे। सकती 
है ! शरणभूत ते केवल ,श्री जिनेन्द्र 
देव द्वारा कथित आत्म स्वभाव ही हैं । 
श्रीमद्‌ राजच द्रजीने कहा है--- 


सव शुने। धर्म .. सुश्नर्ण -. ज़ाणी 


पप्र्प्प"+तत्+्त++ा आग प्रभाव - आ 
शरण में जाकर शरीरका यह वाह्यावरण | आराध्य |! अ्ग्राव - आगी 


नष्ट कर दूँगा। जिन भावों से शरीर 
ग्राप्त हुआ, उत्त भावों का अभाव कर 
दूगा। इस अशरण ससारसमें. ते 
एक पर एक मरता ही चला जाता है। 
मैं तो अब अपने अविनाशी आत्म 


स्वरूपको शरण छेकर केवलज्ञान प्राप्त 
करू गा-। 


, *रणअत ज्ञानमूर्ति भगवान आत्मा 
आनन्द स्व॒रूप हैं। उसके सिवाय यह्‌ 


शरीरादि शरणभूत नही है ।इतना ही 


अनाथ “ एकांत 'सनांथ- थाशे 
एना बिना केय न. वां रहाशे 
(अशरण भावना) 2 

हे जीव ! सर्वाज्ञ के घम* के सिवाय 
तीनों छाकमें केाई भी शरणभूत नहीं 
है। इसलिये उसी धम'के जान श्रद्धा 
कर, आत्म स्वरूपकी आराधना क्र, 
सव,ज्ञ कथित धम'की आराधना कर। 
हजारों देवों के स्वामी-इन्द्र भी उस 
धमकी आराधना ऋरते हैं। इन्द्रका 


मै, ९७४ 


वैभव भी  अशरण है'। मरणं के समये 
इन्द्र के पांस ८४०००' देव सेवा में 
खड़े रहते हैं, किन्तु इन्द्र के मरणं 
से कोई नही बचा पाता |. "' 
इन्द्रें व्य| सम्यक्तो. है, 

आत्माका भान है कि मेरा सुख पर 
में नहीं है, मुझे काई शरण नहीं है, 
जिनधम' - आंत्मस्वभाव | ही मेरा 
शरंणमूतें है। यह इन्द्र 'भी जिनधर्म' 
का आराधक है; 'उसमें. स्वरूप की 
पूर्णता 'की भावना है; किन्तु हमें वंह 
इन्द्र पंद नहीं चाहिये; इन्द्र पदसे 
हमारी आत्मा की शांति कहाँ? हम 
ते “मनुष्य हेकिर'" भगवान के पास 


घारित्र धारण करके केवलज्ञान प्राप्त 
करेंगे। यही हमारा पद्‌ है। 


इस अकार अनेक तरह से वेराग्य -, 


भावना के भाते हुये प्रदयुम्तकुमार 
माता पिता से आज्ञा छेकर, समस्त 


राज वेभव छोड़कर मुनि होकर परि- 
पूर्ण पुरुषार्था द्वांरा केबुलज्ञान प्रगट 
करके उसी भवंमें अशरीरी-सिद्ध हे। 
गये। 


शगापत्र के वृएय की 


व्थू-म्रगापुत्रके।आत्मा का भान हे 
अभी उनकी .उम्र छे।(टी है, किन्तु जाति 
स्मरण हे।ने से स'सार के ग्रति  विरक्ति 
है। जाती हिं। मंगापुत्र राजकुमार 'है। 
हीरा माणिक. रत्नजडित. पछग पर 
सेनिवाले वैभवशाली राजकुमार आत्म- 
स्वरूप की साधना करने के हेतु मुनि 
दीक्षा लेने के लिये अपंने माता पिता 
से केहते हैं- 

हे! माता! हे जननी! यह शरीर 
अशुचि में से उत्पन्न हुआ है, और 
यह स्वयं. ' .अशुचिसय हैं। माता! 
मेरा सुख न ते इस शरीर में है' 
और |न॒राजबैमवर्मे । 'मेरा' सुख 
आत्मा में हे । हे माता! मुझें जिनदीक्षा 
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अहण केरनेकी अनुमति दे-आज्ञा दे। 
सैँं अंब अशरीरी-सिद्ध परमात्मा दवाऊंगा। 
अब मैं दूसरा शरीर धारण नहीं 
फरूगा।' नया भरव॑ धारण नहीं करुगा 
मैं अब पूर्णोनन्दी स्वरूप की आराधना 
करके ' परमात्मदशा प्रगट करुंगा। 
माता 'मैं मानता ह' कि तुझे इससे 
दुःख छवोगा; मगर 'अब मेरी 'केइ 
दूसरी माता नहीं 'हागी। मै' ,अब 


पुनर्जान्स धारण नहीं'' करुगा। 
माता ) इस जन्म मरण में कहीं 


भी आत्म सुख नहीं है. । यह . मणि 


रत्नाभरणादि' या शरीर मेरा नहीं 
है,, मेरी आत्मा ही -मेरी .शरण है। 
अब, भे' इस अशरण स'सार में, एक 
क्षण भी नहीं रहूंगा । विभाव भाव 
में मेरा ' कोई कहीं 'भी शरण नहीं 


' है-सैं अपने स्व-भावकी शरण छूगा ।. 


ओर इन विसावों का नाश कर दूगा 
इस प्रकार ' खवेरूपज्॑ंता में निःशक 


, द्वाकुर, समस्त रांज वैभव छोड़कर 


नम्न द्गिम्बर मुनि दशा धारण कर 
स्वरूप- रमण करके सिद्ध हा .गये । 
देखे ! ज्ञानियांने सत्स्वरूपमें शांति 


के दर्शन किये, उसी की शरण ग्रहण, 


की । यह शरीर ते रजकणोंसे निर्मित्त 
जड़ है, इसका कणकण प्रथक्‌ हे। 
जायगा, उससे आत्म शांति कहां १ इस 


मनुष्य ,भत्र में शीघ्र ,ही आत्मभान 
कर छेना याग्य है। , 
ध् धड 


दो बाह्वण पुत्रो की 


कृथा-दे। ब्राह्मण पुत्न थे, उन्हें जाति 
स्मरण है गयां था, वे जैनंधमी' थे 
उन्हें आत्मा का भांन था; वें दीक्षा 
लेकर भुनि हे। गये। मुनि हेने से 
पूवे. उनने अपने माता पिता से अनु- 
मंति मांगी और कहा कि हे माता ! 
अजीव स्वभावी इसं-शरीर का ' राग 


छोड़कर हम इसी कण चिदानन्द स्वरूप 
आत्मधर्मा के ओर स्वेरूप के चांश्ति 
के धारण करते हैँ । हे जननी! अंब 
हम चिदानन्द स्वरूप आर्त्माकी शरण 
छेते हैं। ओर अब सदा-के ढिंये 
इस अजीब शरीर के: त्यागका “्रर्त 
लेते हैं। हे माता! अंब हम पुन 
जन्‍म गृहण नहीं करेगे। अब . ते 
इस भव का नाश करके स्वस्वरूप के 
प्राप्त करेगे। इस स'सार में परिश्र- 
भण करते हुये हमें तो अपने इस 
रव॒तः प्राप्त आत्मा के सिवाय दूसरा 
फाई शरण -दिख़ाई नहीं दिया। अनन्त 
वार स्वर्गो' के वैभव ओर नके' के 
दुःख भेागे हैं; अब हम इस. अजीव 
शरीर के कभी भी धारण नहीं करे गे। 
हे माता! नरकों में हजारों वर्ष.भूख 
प्यास, के दुख सहन . किये, शरीर 
विदी्णा हुये; पशुओं के दुःख भी 
अनन्तवार भेगे .तथा देवों के.. वैभव. 
भी अनन्तव़ार पाये;- परन्तु आत्म 
साधना आज तक कभी नहीं की; 
अब ते हम, आत्म . साधना पूर्ण 
करेगे । इस प्रकार सर्वास्व त्याग करके 
आत्म खरूप में रमण करनेके . लिये 
घर छोड़कर चल देते हैं । 

ही तुच्छ विपय में प्रवेश कयें 


-मन है, फिर भी उज्जवल आत्माओ' की 
स्वतः श्रवृत्ति बैराग्य की ओर जाने में 


ही हेाती हें। बवेराग्यका निमित्त मिलते 
ही ज्ञानीजन- ससारफे तमाम ब्रिकट॒प 
बंधनाों के छेड़कर स्वात्मस्वरूप - में 


अबृत्त, है। जाते है, और फेवलज्ञानका 


प्रगटः करते है'। क्षणमंगुर ..मरण 
देखकर ज्ञानियां के संसार के अति 


वेराग्य हे! जाता है। वे सोचते है कि 


'यह संसार क्षणिक है, मैं ते अविनांशी 
आत्मा हू' । यह देह सयेगी चीज 


है; यह वियाग हेने के ही हैं, इसलिये 
इस दशरीरका संयोग क्षणिक जानकर 


झांसा + ९ 


+ स्थिर दैजाना चाहिये। यही : नही है.।. इसलिये 
. इसके प्रति 'जैेः रांग हैं उसे दूर करके - स्व॒भाव में स्थिर द्वाजाना चाहिये। यही दूसरा .केइ शरण: नहीं' दे ।, 


- चिदान द्‌ वीतरागं स्वरूप आत्मा की ससांर मुक्त दाने का उपाय हैः 


है। इस आत्मस्वरूपकी पहचान करके शीत्र दी 


' प्हंचांन करके उसीकी शरण ग्राप्त करके संसार में आत्मस्वरूप “के. सिवाय आत्म कल्याण कर छेना चाहिये। # 


कक 


जीवों के साधक दशामे' अशुभ 


संत का बहुमान हुये बिना नहीं रहता 


: “आत्मा प्रिय हुआ कब कहा जाता है, अर्थात्‌ यह 
कब कंहो जाता है कि आत्मा की कीमत या प्रतिष्ठा हुई? 
पहली वात .ते यह है. कि जे। वीतराग, सर्व ज्ञ, परमात्मा 
: हा भये हैँ. ऐसे अरिहन्तदेव के प्रति सच्ची प्रीति हनी 
“चाहिये। किन्तु विषय कपाय या कुद्ेवादि के श्रति जे 
“तीत्र राग है! उसे दूरं करके सच्चे देव गुरु के प्रति भक्ति 
प्रदर्शित करने के लिये भी जे जीव मन्द्‌ राग नहीं कर 
5 सकते, वे जीव विलकुल राग रहित आत्म स्वरूप की 
: श्रद्धा कहां से पा सके'गे? ब हे 
/ जिस में परम उपकारी वीतरागी देव गुरू धमम' के 
'छिये भी राग. कम करने की भावना नहीं है वह अपने 
“आत्मा. के छिये रागका बिलकुल अभाव कैसे 
"कर सकेगा १ ,जिस में दे! पाई देने की शक्ति 
नहीं है. वह दे! छाख रुपया क्यों कर दे सकेगा ? उसी 
'अकार जिसे देव-गुरुकी सच्ची प्रीति नही हैं---व्यवहार में 
भी अभी जे। राग कम नहीं कर सकता वह निश्चय में यह्‌ 
:कैसे :ओर कहां से छा सकेगा कि “राग मेरा स्वरूप ह्दी 
; नहीं हैं।? ' फिर 
जिसे देव-गुरुकी सच्ची श्रद्धा-भक्ति नही है उसे 
,पा -निश्च्रय या व्यवहार से' से केइ भी सच्चा नहीं है, 
मात्र अकेले मूढ भाव की हो पुष्टि हेती है-वह केवल 
- प्रीत्र कपाय ओर शुष्कज्ञान के ही पुष्ठ करता है। 
- - आथमिक दंशा में देवगुरु धम' की भक्ति का शुभ 
'राग़ जागृत हता है-ओर उसीके आवेश में भक्त सोचता 
है कि देवगुरु धर्म' के लिये हृ्णा कम करके अर्पित हाजाऊ', 
उनके लियें अपने शरीर की चमडी उतरवाकर' यदि जूते 
;पैनवा दू ते भी उनके उपकार से उऋंण नहीं हे। सकता | 
; से तरह की सब संव समर्पण की भावना अपने मन में आये 
'विना देवगुरु धम' के प्रति सच्ची प्रीति उत्पन्त नहीं' हती | और 
देव-शुरु धर्म की प्रीति के बिना आत्मा की पहचान नहीं , 
| सकती। देव गुरु शात्र की भक्ति और अप'णता के 


प्येष्ठ । २००२: 


* ,+ + देवगुरु धर्मका किसीकी भक्तिकी आवश्यक्ता नहीं, किन्तु जिज्ञातु - ९... ३; - 
कु कै ग 


नहीं रहता.। श्रीमदू राजचन्द्रने कहा 


'कर रेख दिया गयो है |” 


कै 
6 
बिना आये तीन छाोक ओर त्रिकाल में भी, आत्मा में 
प्राभाणिकता उत्पन्न नद्दी' हा सकती और न आत्मा में 
निज के छिये ही समर्पण की. भावना उत्पन्न. हे। 
सकती है। हा 
तू एक वार गुरुचरणों में अपि'त दवा जा! पश्चात्‌ 
गुरु द्वी तुझे अपने में समा जाने की आज्ञा दे गे । एकवार 
ते तू सत्‌ की शरण में झुक जा, और यह स्वीकार कर 
की उसकी हूँ। ही हूँ। है ओर ना ही ता! . तुझमें सत््‌ 
फी अपणता आने के बांद सतत कंदेगे कि,तू .' परिपूर्ण 
) अब तुझे मेरी आवश्यका नहीं' है, तू स्र॒थ' ही 


रागसे बचने :के लिये-+. ': -। 


“अपनी ओर देख; यद्दी आज्ञा है और यही धम' है। 


एकवार सतू-चरण में समर्पित छा जा। सच्चे देव 


- शुरु के अ्रति समर्पित हुये बिना आत्मा का उद्धार नहीं' 


हे। सकता-किन्तु यदि उसी का आश्रय मानकर बैठ जाय 


' तो भी पराश्रय होने के कारण आत्माका उद्धार नहीं 


हेगा। इस अकार परमाथ' स्वरूप में तेभगवान आत्मा 
अकेला ही है, परन्तु वह परमाथ' स्वरूप के प्राप्त नहीं 


कर सकता तब तक पहले देव गुरु शत्ल के स्वस्वरूपके 
' आँगन में विराजमान करना, यह्‌ 


। व्यवद्वार हैं। देव शुरु 
शाल्य की भक्ति-पूजा के बिना केवल निश्चय की ' मात्र 


बाते करने वाल शुप्कज्ञानी है. | कं ४ ,, 


देव गुरु धर्म' के तेरी भक्ति की आवरंयक्ता: नहीं 
है, किन्तु .जिज्ञासु जीवों के साधक दृशां में अशुभ राग 
से बचने के लिये सत्त्‌ के अति बहुमान उत्पन्न हुये बिना 
है कि-“' यदि 
ज्ञानी भक्ति नहीं चाहते, फिर भी वैसा किये बिना 
सुसक्ष॒ जीवें| का कल्याण नहीं हा सकता | सतत! के 
हृदयमें निवास करने बाह्य यह 'शुप्त रहस्य . यहां ' खाल 
कि हर खत सत्‌ के _'जिज्ञासु" के' 'संत््‌ 
दा न शक पुरुष" की भक्ति को उल्छास आये बिना 


हो 
4 


४१९ | 


घ 
4 
है 


पहले ते उल्छास जागृत द्वाता है कि अद्दा ! अभीतक' , शाज्भकी व्यवहार श्रध्या तो जीव अनन्तवार कर. चुका 


ते असग चैतन्य ज्येत आत्मा की बात ही नहीं बनी: 


ओर सच्चे देव शास्त्र, गुरु की भक्ति से भी, अलग रहा । 
इतना समय बीत गया । इसप्रकार जिज्ञासुके पहलेकी 
भूलका पंश्चात्ताप दाता है ओर वर्तमान में. उल्छास 


जागृत हाता है.। किन्तु यह देव शुरु शास्र का' राग' 
आत्मस्वभावकेा भ्रगट नहीं करता | पहले ते राग उत्पन्न - 


द्वेता है और फिर “यह रागभी मेरा स्वरूप नहीं है?” 

।/इस प्रकार स्वभाव दृष्टि के बल से अपूर्ब -' आत्मभान 

,अगट होता है। 

,.' संच पूछा जाय ते देवगुरु शास्त्र के श्रति अनादि से 
सत्य समप॑ण ही नंही' हुआ। ओर उनका कहा हुआ सुना 
तक नहीं । अन्यथा देवगुरु शार्त्र तो यह कहते .हे कि 
तुझे मेरा आश्रय नहीं हैं, तू स्वतंत्र है। यदि देव गुरु 
शास्त की सच्ची श्रद्धा की होती ते उसे अपनी स्वत त्रता 
की श्रद्धा अवश्य हे। जाती। देव गुरु शार्स के चरणा में तन मन 

घन समर्पण किये विना-जिसं मे सम्पूर्ण आत्मा का समर्पण 

' समाविष्ट है:-संम्यग्द्श नज्ञान-चारित्र कहां से प्रगट हागा ९ 

अहे| ! जगत के वर्त्र भकान' धन आदि मे बड़प्पन 
माल्म. हता है. परन्तु जे जगतका कल्याण कर रहे है' 
ऐसे देव गुरु शाख्र के प्रति भक्त्ति-समपीण भाव उत्पन्न 
नहीं हे।ता || उस के बिना उद्धार की कल्पना भी कैसी? 


प्रश्न--आत्मा के स्वरूप मे' राग नहीं है। फिर भी देव - 


गुरु शात्र के प्रति शुस राग करने के लिये क्यें कहते है' ,? 
उत्तर--जैसे किसी म्छेच्छ के मांस छुड़ाने का उप- 

देश देने केः लिए स्लेच्छ भापा का भी अयेाग करना 
पड़ता है, 'किन्तु उससे ब्राह्मण का ब्राह्मणल नष्ट 
नहीं, दे जाता; उसी श्रकार सम्पूर्ण - राग 
; छैड़ाने, के लिये -उसे अशुभ राग से हटाकर देव गुरु धर्म 
के अ्रति शुभराग करने के कहा जता है। (वहां, राग 
कराने का हेतु नहीं हे, ,किन्तु राग छुड़ाने का हेतु है। 
जितना राग कम हुआ, उतना ही प्रयोजन है। राग रहे. 
। यह प्रयोजन “नहीं: है । ) ६... 5 3 

« “ उसके ;बाद्‌ “देव शाल्र गुर. का शुभ राग भी मेरा 
स्वरूप नहीं है” इस प्रकार रागका निषेध करके वीतराग 
: स्वरूप की श्रध्धा करने छगता है । 
:: है प्रभु | पहले जिनने अझ्ुता ग्रगट की है, ऐसे 
देवगुरु की भक्तित, बड़प्पन न आवबे :ओर जगतका बडप्पन 
दिखाई दे तबत्क तेरी अमुता;म्रगठ...नही' हागी। देव गुरु 

88०8 " 


न 8. कि ५ 
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परन्तु इस आत्माकी श्रध्धा अनन्तकाल से नहीं की. है- 
परमार्थ' के नहीं समझा है'। शुभ 'रागमे' अटक गद्याह। 


* से स्यउत्ञा न की में हि मा * 
्््च््चच्च्च्चक्च्न पल तन 

सम्यग्दशन के न हेने पर जे ज्ञान देता ,है' . वह 
कुन्चान ( मिथ्याज्ञान ) कहलाता हैं, वही ज्ञान सम्पग्रग्द्शाल 
हे।ने पर सम्यम्ञान कंहलाने छगता है, इसीलिये यद्यपि 
ये दानां साथ साथ हेते हैं, फिर भी इनमे', लक्षणों के 
भिन्न भिन्न होने का तथा कार्यकारण भावका अन्तर है, 
अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन, सम्यग्क्ञान का कारण, है । 

अपना तथा पर .वस्तुओका जैसा का तेसा जानना 





: सम्यसक्ञान: कहलाता है। इसी से आत्मज्ञान तथा |केवल- 


४. 


ज्ञान प्राप्त हाता हैं। सम्यस्ञान के समान .सुखदायक 
वस्तु और केई नहीं दूँ/ तथा. यही जन्म. “जरा और 


' मृत्यु का नाश करता है। मिथ्यादष्टि जीव ' के ज्ञान 


विना करेडे जन्म तक तप तप्नने से जितने कर्मों; नष्ट 
होते है", उतने कम सम्यस्ज्ञानी जीव के त्रिगुप्ति से क्षण 
भर में नष्ट हे जाते है! | पहिके जे। जीब मेक्षेके:जा 
चुके हैं, आगे जावेंगे ओर अभी विहेह क्षेत्रसे जा रहे' 
हैं,. यह, सव .सम्यश्ज्ञान का ही प्रभाव है । जैसे : मूसल- 
धार घृष्टि बनकी सीपण अग्नि के क्षणमांत्र में नष्ट कर 
देती है, उसी प्रकार यह सम्यसज्ञान विषय वासनाओं' के 
क्षण मात्र मे' नष्ट कर देता है।' 

पुण्य वा पाप ते पुदूग्ंकी प्याये' 'हँ, राहट की 
धरियों के समान उलछटती पछटती रहती हैं। उनके :फलों 
से हर्पा विषादि करना भू्ख॑ता है । इसलिये सार वात 
ते चहदी है कि पुण्य पाप सहित ससारिक झंझटों से 
छूट कर सम्यस्ञान प्राप्त करना चाहिये। '' 

आत्मा और पर वस्तुओं का भेद विज्ञान उस सम्ये- 
खान का कारण है, इस छिये. जेसे बने - तेंसे स'शय, 
विपयंय ओर अन॑ध्यवसांय का त्याग़ कर तत्त्वाभ्यास द्वारा 
सम्यम्ज्ञान प्राप्त करना चाहिये, क्योंकि _ मनुष्यपर्याय, 
उत्तम श्रावकछुछ ओर जिनवांणी का श्रवण आदि सुयेग 
समुद्र मे डूबे हुए. रत्न के समान वार वार द्वाथ नहीं 
आते | इनके पाकर व्यर्था ही गमा देना , मूर्खाता ; दे;। 

| छह ढाला, ] 


शक का [/ | + 


आत्मधर्म ; ३ 


व्‌ 


५» .- [शेप अगछेएष्ट से)  ' , , तीसरी तारीख के सवेरे व्याख्यान के 80४ 
तरफसे ) रु. १४५०१ इस संस्था का अपण करता हू.” मासिक के प्रचार के हक हज रूपये १००१ की भेंट बे 

तहुपरांत उसी समय शेठानीजी प्यारकुवरजीकी ओर हुओ उन्होंने कहा कि- बल भद्दाराजजी का यह है ऐसी 
से रु. १००१ की रकम शेठजीने जाद्ेर की किन्तु उसी तत्त्वज्ञान तमाम ढुनियामें सब भाषामें अचार दोवे ऐ 
रकम बढाकर शेठानीजीने अपनी ओर से रू. ५००१ दसारी भावना है, ओर हिंदी भाषा का बह्देत अचार है 
जाहेर किया ।... इसलिये महाराजजी का वचन. का गुजरातीमें जे पत्र 
._ शेठनी वरावर ध्यान पूर्वक उत्साह से व्याख्यान सुन॒नीकलता है और उनका जे हिंदीमें केपी नीकछता ै 
(हे थे। मेक्षमार्गा प्रकाशक का निशचय-व्यवद्ार के संधि उनका अचार के लिये रु. १० ०१ मे मदद करवा हू 
का व्याख्यान सुनकर वे व्याख्यान के बीच में जेार से व्याख्यान के बाद वे हमेशा ओेक स्तवन चे,छते थे। 
चेल. उठे थे कि---महाराजजी ! केइ छेग ते कहते वैशाख वदी अष्टमी के दिन श्री समयसारजी की प्रतिष्ठा 
थे के आप व्यवहारका छाप करते हे; छेकिन में समझता का वार्पिक मद्देत्सव था। सवेरे श्री समयसारजी की रथ 
हू' के आप ते निः्धय-व्यवहारका सब्चाज्ञान दीखलाते द्वा । ? यात्रा निकली थी। शेठजी भी रथयात्रा में साथ साथ आये 
7... कम ते जड़ वस्तु है, वह आत्मा के छुछ भी थे। पू. शुरुदेव जब आहार छेने पधारे थे, तब राणपुर के 
;नहीं कर सकता, आत्मा का युरुपार्था ख़त्र है, कम' सेठ नारणदास, करसनजी के घर शेठजीने आहार दान 
इसके रेक नहीं सकता; यह चात ते। जिसके अनत का छास उठाया था। देपपद्दारफो व्याख्यान के बाद 
भव्‌ का नाश कर के एक ही भव में मुक्ति लेनी हे सेठजी और सेठानीजोने साथ ही ज्ञानपूजा पढायी थी, 
उसके लिये है। ” इस वरह जब व्याख्यान में पू. पूजा करते समय उनके हृदय आन'द विमार है। गये-ये.। 
परुदेव पुरुषार्थवी बात जार _र्वक कहते थे तब शेठजी ता. चौथी की शामक्के और पांचवी की सुबह ने 
बहुत उछछ पढ़ते थे ओर जेकवार ते सभामें बहुत सस्यग्दष्टि जीव का परिणमन-कैसा दे जाता है. उसके 
जिए से बेल इंठे कि-- 'विषय में जे। स्तवन वेले थे बह इसी अकमें मुख 
हमने जरुर मोक्ष छेना ह-महाराजजी ! पुरुषार्थले पृष्ट पर दिया गयां है । 7 5०8 
आस हमारा महान जी ही. आपका हमेशा तास्विक चर्चा भी द्वेती रहती, उस बयां 
: ओर अकेवार परम पू. शुरुदैचकी समभ्न अत्यंत रह एकदम उत्साह से' बेल उठे ये 
उल्लाससे एवं” अवरसे कहते थे कि-- ४“ जे जीव मैं नहीं नाल (इतना) ज्ञान नहीं हैँ, शात्रका ऐसो 
अत्यंत /नीकट . भव्य दे वही, इधर आता, हैं और जिनके. भ नहीं जानता हूं, केकिन अत-करणसे सै कह 
अ'तरमें आपकी यह वात बैठी वह एक दे! पर्यौयमें पा हैं" कि आपकी बात ही- सच्ची 'हैं। से' आपकी बात 
अवश्य सुक्त 'हाता हैं। ? ह ते पहले आत्मधर्मासे सूनता था, किन्तु अब सभामें 
: " शेठ्जीकी खास. इच्छा से बढ़ी ७के रोज रात के जया तब सुझे मिश्वय हे। गया हैं कि आप कहता 
भक्ति रखने में आयी थी, और “सीम'घर गुख' थी दे सेद्दी सच्च है-और अपूरबा है [/ ' « . 
फूलड़ां खरे, तेनी कुदकुद गूँथे माल रे....'? यह स्तवन श्रीम॑त शेठ सर हुकमीच'दजी का सुवर्ण पुरी में पृज्य 
शेठनी. के केहने से गाने में आया था कि जे सुनकर 'सदगुरुदेव के पास आगसन और परिचय वह ' समातन 


कक न हओ थे। तदुपरांत अन्य तीन स्तवनजैनध्म' की महान प्रभावना का कारण हुआ है । 
गाये. र । ह प्ल्तकननसना का .-.-_++ तह | 


जरै ह कुत्ता सतत. 
तर्म बंधुओं... 


अध्याक्नज्ञान का यह पत्र आत्मथम” आपके सेट दिया जाता है', और ३ भाहं तक आपके पास भेट स्वरूप 


भेजा जाता रहेगा। यदि आपके 'यह पत्र पसंद आये ते आप इसकी वार्पिक भुल्य ३) तीन रुपया' देकर ग्राहक 
हे जाइयेगा ।... भवदीय,: 
ह ५ 


५ .. ,जमनादात रबाणी 
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, २०४५, (९२०. 5. 


सुवर्णपुरी में महामांगलिक महोत्सव 


पर्स पूज्य सदूगुरुदेव श्री कानजी स्वाभी पीछके दस 
वर्षसे सनातन जैनधर्म की अद्मूत प्रभावता कर रहे हैं । 
उसके द्वारा अध्यात्म-ज्ञानका वहुत ही प्रचार हुआ हैं; इंस 
'अध्यात्मज्ञानके प्रचार से हिन्दुस्तान के कई भव्य 
जीवों के लाभ हुआ है! और इससे बहुत से अम॒न्ल 
'उनके प्रत्यक्ष दर्शान और सत्संग का छाम उठाते हैं । 
सनातन जैनधर्म' के खास अनुयायी इंद्र के धर्मप्रेमी 
'श्रीम'त शेठ सर हुकमीच दजीने प. पू. गुरुदेव की तारीफ 
सुनी थी ! और गुजराती आत्मथर्म” मासिक पत्र छारा 
उसके व्याख्यान आदि पढ़े थे । इससे उनके पू. गुरुदेव का 
अंत्यक्ष परिचय करने की बहुत समय से भावना थी । 
'पीछले चैत्र मास में 'वे आनेवाले थे। परन्तु सजेग- 
बशात्‌ वे आ न सके । अंत वैशाख वदी ६ (ता. १-६-४०) 
के। प्रात-काछ में रगभग चार बजे वे मेटर द्वारा सेन- 
गढू पधारे'। वैशाख बदी ६ ओर ८ के दिनेंमें वार्षिक 
प्रतिष्ठा महेत्सव का असंग हेने से ओर शेठजी के 
आनेके समाचार सुनकर बाहरसे रूगभग ओअक हजार 
आदुसी आये थे। शेठजी के साथ दानशीछा शेठानीजी 
अ. सौ. कंचन बह्देन, दानशीला शेठानीजी प्यार कुंबरजी 
शिठजी के स्व. बधु कल्याणमल्लजी की धर्म॑ंपत्नी) शेठ 
फत्तेचदजी, सन्नी श्रीयुत गुलाब दुजी ओर हजारीमलजी 


है] 


भुनिम आदि थे। 
वे आये उसी दिन सवेरे. पहलीही बार पू. गुरुदेवका 
दर्शन करके उनके बहुत आन द हुवा ओर पू. गुरुदेवका 
व्याख्यान सुनकर उनपर बहुत ही प्रभाव पडा । व्याख्यान 
में- वे वेढि-कु दककुद भगवानने ते! शास्त्र में सब कहा हे 
किन्तु उसका रहस्य समझाने के लिये आपका जन्म हैं.” 
जब व्यांख्यान में सम्यग्दष्टि का उल्केख होता तब वे 
_.बहुत प्रसन्न द्वोते ओर बार बार उत्साह से चेलछ उठते- 
'सम्यग्दष्टि फे बिना कोई यह बात नहीं समज सकता, 
मिथ्याइट्टि-अज्ञानी जीव आपकी बात नहीं स्वीकार 
सकता, सम्यग्दृष्टि जेसे जीवे ही आपकी बात समज सकते है, 


4 कै 
। क$ $+ 


हमके बहुत आनंद होता हें” यह वाक्य के। वे हमेशा 
'उ्याख्यान में अनेकवार. उत्साहसे वेलछते ये । से।नगढमें आये 
अभी उनके छ घंटे हुए ये और पू. गुरुदेव श्री का एक 
घटेका परिचय हुआ था इतने थेडे ससय में ता-१ का 
व्याख्यान के बाद उन्हेंने अपनी ओर से स्वाध्याय म॑ दिर 
के। ५००१ रुपये की सखावत जाहेर की और उनके साथी 
शेठजी फत्तेवदजी ने भी ५०१, रुपये दिये । 

व्याख्यान के वाद हमेशा वे फेई 'आध्यात्सिक पद्‌ 
गाते थे। ता-१ के व्याख्यान के बाद स'दिरजी, समेसरण 
मंदिर आदि देखा । समवसरण में श्री' सीम धर भगवान 
के सन्‍्मुख श्री कुदकुद भगवान द्वाथ जाड़कर वे दन करते 
हुए खड़े दें । यह द्रश्य देखकर आन'द्त हुए थे ' ओर 
वैसा ही एक समवसरण इदेर में वनानेका निम्नयकिया 
है. । इसलिये यहाँ के समवसरणका नाप व फेदे ले गये हैं.। 

चैशाख बदी ६ के श्री समवसरण म'द्रिकी ्रतिष्ठा 
का वार्पिक महेत्सव था, प्रभुश्नी की स्थयात्रा निकली थी 
उसमें वे पधारे थे, वहां प्रभुभी का पूजन आादि हुआ था। 

ता. ९ वि.-चदी-७] सुबह तक पृ. , शुरुदेवश्री, के 
तीन व्याख्यान सुनकर उनके हृदय में अपुर्व भ्रभात पडा 
ओर. जैसे अध्यात्म ज्ञानकी प्रभावना के लिये जितने भी 
प्रयत्व किये जाब उतने कम है, ओसा उन्हे अनुभव हुआ, 
उन्हेंनि जे! कछ. ५००९ रूपये देना का निणय किया था, 
उस सखावत के बढ़ानेकी ईच्छा हुईं; व्याख्यान के बाद 
उन्हेंने कहा किः-'अहे। सभाजना |! आपका बडा भाग्य 
है कि आप सत्पुरुषके अध्यात्म उपदेशका बडी रुचिसे 
नित्य छाम के रहा हे। । मैं ते तुच्छ आदमी हू, आप 
ते बडे भाग्यवान दा. मैं तो अल्प छाम के सका हू' ते। 
भी मेरा आनंदका कया कहा ९ यदि यह अध्यात्मज्ञान 
के लिये मेरा सब कुछ अप'ण किया जाय तेा' भी कम 
है। मैने जे रकम कर कही है उनके' लिये मैं फेर कहता 
हू कि यह स्थाकी उननत्तिके लिये मेरे तरफसे, रु. 
१५५०१ बारह हजार पांचसेएक ओर घरमेंसे (सेठाणीजी 

[ शेष पीछे प्रष्ट पर ह 


| 


$ै ॥ 
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मुद्रक--अकाशक+-जसनादास साणेकच॑द रवाणी, शिष्ठ साहित्य सुद्रणारूय, 
दासकुज, सेटा आंकडिया, काठियाबांड, पूनमुद्रण ता, ११-१०-४५ की 
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ए। 


श्र 
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बकील' रा, 8 ॥ ४। 
भाप 6 ३८५ ; “६५ पक 
6, ४] । ॥)॥ + 5 [7 व 
न सुमद:क का. 
ड़ ४2२ ५5६ + कर 5 ५ बं-->ं >> >०>+++ पे डर १४ 


...  शरेरे- अनन्त काले में असो अब- ? 

तार मिला, और फिर भी चिदानन्द, स्वरूप 

भगवान-आत्मा की पहचान-न हुई ! अब 

कह अपतार होगा कह शरण मिलेगी १....... ..... 
“ आत्मा देह-भेन-वाणीं से परथेक है इंस का ४ 

निण: और सत्समागम मिलने ; 

पर सुनने के “अवकाश नहीं “निकालता, ; 

बह. दुष्ट: है। अपने -लिये...स्वय' वे परवाह | 
ह 5 +है। जा-भग़वान के. मार्ग के. नहीं: सम- 
८८० झेते; वे:भव:-अय हीन-सुम्नद हैं |त्रिलोकी- 5 -८ व | 
5 ४ ६ नाथ तीर्थ करःभगवानंमी संसार से भयभीत ॒ 
। ।हुये. और - स्व:स्वरुप: के पाकर ।स सार सागर । 
; से पार हे! गये। जिस : सं सार॒से- भगवान 8 
# 5».भी-डरे:उस संसार के' समय से! न डरने हम :: -् 
_. .....पाले सब उलठापन में महांन॑ सुभद है 


कनकमे. ० अत न ॥०2>००»॥ 


[परम पूज्य सदूगुरुदेवभी कानजी खासी 77 
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८.2. 
कार्यालय (सुदर्णपुरी) सा मगढ का ठ णवा ड़ & 


“|... आत्माकी अनादिकी सात भूले 





कक ५: १, आरीर का अपना, मानना । (- यह जीव दर: 
22 आ.. 'तत्त्त' की विपरीत श्रद्धा है।) । ह श्र 
आह हा शरीर के उत्पन्न दाने पर:मैं उत्पन्न हुआ: ४६. हे 
डे का (तथा शरीर के नाश; हेनेपर मैं नष्ट, हुआ ऐसा ४०7०३ 

520. कक... /+ सोनना। (यह अजीब तत्त्व की विपरीत भरद्धा है|). ४४ 4 

६ है १५४ ३. ,सिथ्यांत्व रांगादि परत्यक्षरूप 'से” दुःखदाय्रक री है ह् हा 
9 हैं, फिर'भी उनका सेवन कर सुख..मानना।। (यह. )१४ 

रत ड्रेढ़ + २ ः 

ू भास्तरव तत्त्व” की विपरीत ,श्रद्धा है! । ) ० क्र 2 

का है ४ ७, झुम ओर अशुभ ये दे प्रकार के भाववन्ध 


०777" छ.। संवर्पदं. को विसार- कर इनेंके फर्लेमें- रुतिं यो ० ०-०० नह, एएलशत ता 
अरति करना। (यह बन्ध तत्त्व की विपरीत श्रद्धा है। ) 
७५. वीतरागी विज्ञान्न आत्महित का कारण है, ६ 
प्र 


रे | 
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१॥ 
हक । ९ ज्कूटरर 
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तथापि उसे कंष्ठदांयक मानना। (यह “ सवर तत्त्व र 
की विपरीत श्रध्धा हैं।):- 
६. शुभाशुभ भावकी इच्छा के न रेाकना तथा 
आत्म शक्ति के व्यर्थ खाना । (यह निर्ज रा तत्त्व की 
विपरीत श्रद्धा है। ) 
७. निराकुछता केा-मेक्ष का स्वरूप न मानना। 


(यह्‌- मेक्ष तत्त्व की. विपरीत. श्रद्धा है।>) | 
,(छहढाला की ढाल की गाया ३-५८६-७ 

आधार से )// ४, आ गे धतएं हल हट 
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[आत्मपर्म के. दूसरे अकों के प्रथम से स्करेण: में! १८/-वें? पट पर सम्यप्दर्श न 
की अपार महिमा; नामक लेखमे , छठ पेट्रेम्ाफ,निम्न 'प्रकार: सुधार “ऊना. ] 

आयु बधके: पूर्वा--संम्यकत्वका धारक : प्राणी मरण देने पर 
अगले भवमें नारंकी;' ज्येततिदी,! व्यन्तर, 'भवनवांसी;० नपुसक, खी. 
स्थावर, विकलत्रय, कमा भूमिका' पशु, हीनेंग; नीचकुली) अल्पायु, 
ओर द्रिद्री नही. देता | संजुंष्यं, ओर वैसानिक ; देव ही।: होता है। 
नरकायु और :तिये'गायु. का बध)- पीछे: सम्यकत्व: है| / जाय और 
नरक भी जाय ते 'प्रथम नरक से+नीज्े 'नहीं ज़ांताएः [तियच भी 
हे ते भाग अूमरि प्ात्रका तियच हेता-है॥:इसमकार इस सम्य- 

? गृश नकी महिमा अपार हैं।-'- के जया; हे 
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85:20 2, ८२ ४७४ ६ हक 05 7 कप 
पे « न ही 5 
कक 5 नह्न् बन. न०> ृृ न रू 
ब् ५ हे + 8 आगुल्दूक हु कामुक #॥ रच 
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पते! “सुद्रकेन्‍-अकोशीकः-जुमंनादास माणेक्रचद, रवाणी, शिंप्ट साहित्य अुणोलय, 
दासकुज, सेट भांकडिया, काठियावाड, पुनपमुद्रण ता, १९-१०-४५-५ + टाई 


-> था श्व त. सुख-का मा गे द शे के का सिक्‌-पं जे ४ 


कट यु (7, ४. आबपणत' 
बर्ष ९ हे २० ० ॥3 "४६ 


अक ; ३ रस प्र सन स्वर 
का आत बा 


अबुद्धस्य वेधनाथ मुनीथरा देशयन्त श्याम ॥ | का का 
व्यवहारमेव केवलमवैति यस्तस्थ देशना नास्ति ॥ह। . + ७. ह5ह कक 

_ .."' ज्ञाणवक एव सिंहे यंथा भवत्य नवगीत सिंहस्य.॥ |. -7 5 जकफु: पट 
४328 हि हैः पल । व्यवहार एंव हि तथा निश्वयतां यात्यनिश्रयज्ञस्प जि[ >> पक यु 8 कक 
(हवा ,“ - अथ:-मुनिराज अज्ञ जीवों का. समझाने के लिए असत्याथी.: व 
व्यवहारनय का उपदेश करते हैं। परन्तु जे “केाई माजन्न व्यवहार :. आज 
नय के ही मानता एवं जानता है, उसे ते देशना देना ही व्यर्थ, कक कै कक. 


कक अब 
मे 








: ह हैं। जैसे कि केई सिह के न जानता द्वे तो वह बिल्ली के; ही /। गोका हा ता 
का ' “ ”' 'सिंद मान बैठता है, इसी तरह जे निम्चय के न जानता हे तो. दा 5हि : जा 

| / ': बह व्यवहार के ही निश्चय समझ छेता है. । 05 अप 7 

 । धंतादि के छोड़ने से व्यवहार का हेयपना नहीं हेता है- “5६. क्ुद्टाश हर एम 
की -- . + .. मइन-ऑप व्यवहास्नय के असत्यार्थ और हेय कहते हैं ते हैक 
,:_ ...... ,, ५ फिर हम ब्रत, शींछ, संयमादि उंयवबंहार कार्या किसलिए करते रहें ९ आर कल कट बन 
' - | . क्या इन सबका त्याग करदे' ? की 6 अप 
7 ' .. :चपत्तर-न्रत, शीढ, संयमादि का नाम व्यव॒द्वां नहीं है, परतु हे अब क + 20 
सर ४ उसे भेक्षमार्ग'ं माननां व्यवहार है | ऐसी मान्यता ते त्यागनेयेग्य / '' / वी 
गम ही है | ब्रत, शीलादि के बाह्य सहकारी हेने से मेक्षमा्ग' उपचा-' ० महक हा 


* रसे कहा है, परन्तु ये सब बस्तुएँ पंर द्रव्या्रित हैं। और सच्चा... . ॥: ४ 
मेक्षमार्ग ते बीतराग ' भाव -है, जे स्द्गव्योश्रितः है। इसीलिए 2 आलम 
व्यवहार के असत्यार्थ एवं हेय समजना। इसलिए ब्रतादि के... | 
छोड़ने से केई व्यंवहांर का हेयपंना नहीं हा संकता 4. हवा 
। . निचली दशा की ग्रइत्ति में' शुभभाव के छांडने को फह हा 
/ ८. |, .;, . सेतादिं के छोडकर तू'क्या करेगा ? यदि हिंसांदि रूप प्रवृत्ति तक ि 
हे करेगा ते महान्‌ अनर्थ' हागा। क्योंकि वहां ते उपचार रूप से ले 
मेक्षमार्ग की संभावना नहीं है'। हिसादि प्रवृत्ति करने से ते 22०4 की 

*' उल्हा नरकादि पावेगा ।' इसलिए ऐसा करना अत्यन्त अयेग्य है। ०. की आधा ८ 
7 व यदि ब्रतादि' परिणतिं के -दूर करके वीतेरागं भाव परिणति के ग्राप्त- # - 7 िहता जय: 
बा केर 'सके ते भक्ते ही ऐसा कर परन्तु ' निंछी दशो में तो यह. 7 - 


है। नहीं सकता। अतः' ब्रतादि साधन छोड़कर स्वच्छन्दी 
। याग्य नहीं । ' ३8३ 


हएयए निश्चय व्यवहारतय का स्वरूप: 
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सुख और उसका साधन 7... 


समयसारजीः - । कफ ही 
कतो कर्मः परम पूज्य सदगुरुदेव श्री का न जी स्वामीका , है व और हे 
अधिकार ह 

के ग्रवच न॑ कै 


इस कतोौकर्मा अधिकार में 
आचार्य देव ने कह्य कि--हे 0४ । 
तू चैतन्य स्वरूप आत्मा है। और 
यह कर्म तथा शरीरादि ते जड़ है, 
इस जड़का तू कर्ता नहीं है। तेरा 
स्वभाव जड़ कमा से विलकुछ भिन्न 
है, किन्तु हमें ते तुझे यह बताना 
हैं कि जिस भाव से कर्मा वंधते हैं 
उस भाव से मी तेरा स्वरूप भिन्न 
है। तू पहले अपने आत्मा के शरी- 
रादि से ओर जड़ कर्मी! से भिन्न 
मान | जड़ कर्म से प्थक्‌ मानने पर 
यह धारणा. दूर दवा जायगी कि कर्म 
शुभाशुभ भाव कराते हूँ। इस लिये 
तू कम से कम पहले अपने परिणामों 
का उत्तरदायित्व तो स्वीकार कर | 

झुभाशुभ भाव जड़ कमे' से नहीं 
हेते, किन्तु तू अपने उल्टे भावों -से 
उन्हें उत्पन्न करता हैं। इस प्रकार 
पहले तू अपने परिणाम के ते देख, 
फिर बाद में तुझे मारछ्म देगा कि 
तू शुभाद्यभ परिणाम जितना भी नहीं 
है। तेरे त्रिकाली स्वरूप में क्षणिक 
शुभाशुभ भाव नहीं हैं; ओर जेा 
क्षणिक श॒ुभाशुभ भाव हेते हैं. वह 
परमार्थसे तेरा कर्ताव्य नहीं है । 
उन शुभाशभ परिणामेंमे तेरा 
आत्म सुख नहीं है। 
शुभाशुभ परिणाम रहित निराकुछ 
आत्म स्वभाव के जान कर उसमें 
स्थिर हे जा तो तुझे आत्मसुखका 
अनुभव होगा। इसलिये पहले यह 
निश्चय करके कि मेरा सुख स्वभाव- 
भावमें है; जड़ में या विभाव भावमें 
मेरा सुख नहीं है । 


ब्लड 


+8६+ 


मेरे भाई ! तुझे सुखी द्वाना है 
न! तू जिस सुख के चाहता है वह 
खुख तेरे ही आत्मा में होगा या 
शरीरादि पर पदाथ' में ? आत्सा का 
सुख पर में नहीं हे। सकता, किन्तु 
'आन्मा में ही होता है। ओर इस 
सुखको प्रगट करने का उपाय भी 
आत्मा में ही होता है। जहां सुख 
होता है वहीं उसका उपाय हेता हैं। 
यह ते है। नहीं सकता कि 
सुख आत्मा में हे ओर उपाय 
परमें हे ! सुख ओर . सुखका उपाय 
देनां आत्मा में हीं है। इसलिये 


शरीरादि की परवाह 'न करके भीं 


' आत्मा सुख प्राप्ति का उपाय करना 
चाहता है.। वह सुखके लिये _ बिना 
द्वेप के शरीर त्याग के लिये भी तेयार 


हे।ता है। | 


यदि यह श्रद्धा हा जाय कि 
आत्माका सुख ओर उसका उपाय 
आत्मा में ही है, तो आत्मा सुखके 
लिये पर के साधन ही कयों माने ! 
यह शरीर सुखका साधन नहिं है, 
ओर राणढ्ेप के भाव भी सुखफे 
साधन नहिं है, परवस्तु से ते आत्मा 
अलग ही है। इस लिये पैसा, शरीर 
आदि केाई भी परवस्तु आत्माके 
सुखका साधन नहीं हे । इतना ही 
नहीं किन्तु घ॒ुण्यपापका साधन भी 
पंसा आदि परवस्तु नहीं है । अपने 
परिणाम से ही पुण्यपाप हाता है। 
इस लिये यदि सुख चाहिये ते 
पहले उस आत्म स्वभावके जानना 


चाहिये जिसमें सुख है। बाह्य बरतुकेा 
सुखका साधन मत मान, इतना ही 
नहीं; किन्तु अन्तरमें जे। दया या भक्ति 
के शुभरागरूप भाव हैं उन्हे भी 
आत्मसुख का साधन मत्त मान | 
आत्मा में सुख भरा हुआ है, ओर 
उस सुखस्वरूप आत्माकी श्रद्धा-ज्ञान 
ही सुखप्राप्ति का उपाय है । 


समाधि के समय यदि स्वरूपका छक्ष 
होगा ते शांति मिलेगी। आत्माकी 


शांति के लिये शरीर कया काम करेगा, 


पुण्यक्रा विकल्प भी आत्मशान्ति देने के 
समर्थ' नही है.। सुखके लिये शरीरके 
भी बिना किसी हेपके त्याग देना 
चाहिये । शरीर मेरे सुखका साधन नहीं 
है. यह जानकर शरीर के प्रति जे 
राग है वह दूर हे। जाना उ्वाहिये । 
यदि शरीर त्याग के समय ; हेप दे 
आया ते मानना चाहिये कि शपर 
में जे सुख बुद्धि है वह दूर नहीं 
हुईं। इसी प्रकार शरीर त्याग के 
अवसर पर समाधि के समय यदि 
वाहर की ओर छक्ष पहूचे कि अमुक 
भक्ति ग्रभावना के कार्य' बाकी रह 
गये हैँ तो उसे भी अन्तरग-आत्म 
शांति नहीं मिल सकती । 


बाहर के काये में निमित्त ते 
शरीर है, इस-लिये जिसे बाह्य कार्यों 
का ध्यान है उसे अभी शरीर के 
टिका रखने ' के भाव हैं; अर्थात्‌ 
उसने शरीर का अपने सुखका साधन 
मान रखा है । ड्रेस लिये उसे भी 
आत्माकी शांति नहीं मिल सकती | 


बडा धंम! डा ३ । 
भात्मंस ; ३ 


शरीर के परमाणु छूट बाते है 
यह अपने ही कारण से वनता हैं, 


* शरीर के परिणमन- के साथ आत्मा 


के सुंख को कोई संबंध नहीं ह्े। 
शरीराश्रित कायो! में अथबा उस के 
भावों में आत्मा का सुख नहीं है । 
शरीरं के जाते हुये येदि अनुपयुक्त 
भाव उत्पन्न हा जाय ते वह आत्मा 
की शांति के रेकंता हैं । वास्तविक 
स्थिति ते यह है कि शरीर जिस 
क्षेत्रमें यों जिस समय छूटना होगा 
वृहीं और तमी छूटेगा ही किन्तु यह 
प्रसंग आते से पूर्वा यह निश्चय करना 
चाहिये कि यह शरीर मुझ से भिन्न ही है, 
ओर शरीर की ओर जे। हेप, भक्ति 
या अभावना के भाव उत्पन्न हेते हैं 
वह भेरा स्वरूप नहीं हैं। शुभ विकल्पमी 
मेरे लिये छाम दायक नहीं है। मेरा विकार 
रंद्ित स्वरूप हीं मुझे लाभदायक है, 
इसी में मेरा सुख है। इस प्रकारका 
जशान-भान हुये विना स्व खरूप में 
से निराकुछ शांति अक्लरित नहीं हेा 
सकती । | 

भाई ! ठुझे ते सुख चाहिये है 
न? ते पहले यह निश्चय कर कि 
तेरा सुख तुझ में है या परमें? और 
उस सुख का साधन तुझ में है या 
परमें | पहली वात ते यह है कि 
आत्माका सुख आत्मासे अलग नहीं 
हे। सकता, अर्थात्‌ आत्माका सुख 
आंत्मामें ही है, ओर उस सुखका 
उपाय भी आत्मा में ही है। क्‍यों 
कि जहां 'खुख हेता है वहीं उसका उपाय 

देता हैं। अन्तर के सुखका साधन 
शरीरादि पर पदार्थ ते क्‍या होंगे; 
वाह्य निमित्त से उत्पन्न हेनेवाले 


शुभभाव भी अन्तर के सुखका साधन 
नहीं है। इसछिये स्वाश्रय खभाव की 


ओर दृष्टि करके पराश्रय भाव का 
त्याग कर, उस ओर से दृष्टि का 


भावेण ; २००३ 
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$# पुरुषाथकी खतंत्रता #& 

जीवन के क्षणां में मरण के क्षणां के एकमेक करके जे। संधि करता 
है उसे मरण के समय समाधि ही द्वाती हैं । हे ॥ 

पूर्व में बहे हुये संस्कार यदि वर्तमान में उतर आये तभी व्यवहार 
में यह कहा जा सकता है । कि पूर्वा सरकार रामकारी सिद्ध हुये । वास्तव 
में ते! वर्तमान पुरुषार्थ पर ही आधार हैं | वर्तमान में स्वर मंद या 
तीत्र पुरुषार्थरूप परिणमन करना अपनी वर्तामान रुचि के आश्रित हैं । 
वास्तव में वर्तमान पुरुषार्थ के छिपे पूर्वा संस्कार हानि या लाभ नहीं 
करते; कयोंकि वर्तमान पर्यावका उत्पाद पूर्य पर्यायके व्यय सहित द्वोता है। 
इस न्याय में पुरुषार्थ की स्वतन्नता बताई गई हैं। 

धरती में शाक के वीज थे देने पर आदमी ये मान छेता है कि 
अब मुजे शाक की कमी नहीं रहेगी; उसी प्रकार आत्मा श्रद्धा-दृश नादि 
रूप वीज वेधे जाने पर यों निःशंक द्वा जाता है. कि अब अल्पकारमें ही 


पूर्ण पर्याय प्रगट है| जयगी। 





बदल दे। मेरा सुख ओर सके 
साधन मुझमें हे; किसी परमें मेरा 
सुख या उसके साधन नहीं है । 
परके छलक्ष से जे घृत्ति उत्पन्न 
हेती है वह पराश्रय भाव हैं, उसमें 
मेरा स्वाश्रवी सुख नहीं हैं। इस 
प्रकार आन्तरिक निश्चय हेने पर 
सर्ब' परका आश्रय दूर हे। गया और 
दृष्टि से पराश्रय भाव छूट यया 
मानना चाहिये। 

इस शरीर में शांति कहां से ९ 
शांति ते आत्मामें है। देखे न! 
यह शरीर ते क्षणमें छूट जाता है; 
प्रत्येक क्षणमें जगत के जीवेंका सरण 
है। ही रहा है. । जगत के जीवोंका 
इसग्रकार मरण देखकर धर्मात्माओ 
के संसारके प्रति वैराग्य उत्पन्न हता 
है ओर स्वरूप की पृण्ता की 
भावना बढ़ती है | आचार्या भगवान 
कहते हैँ कि-- अह्े ! यह संसार 
( झुभाशुभवृत्तियां )- क्षणिक है, इसमें 
आत्मशांति नहीं है। हम एक क्षण 
भी संसार भाव मे नहीं रहना चाहते । 
हम ते इसी. क्षण ससार के समस्त 


प्लस" 
भावेंसे मुक्त द्वाकर आत्म स्वरूप में 
लीन देना चाहते हैं । 

( ज्ञानियां के समस्त संसार के 
प्रति वेंराग्य उत्पन्न द्वाता है, इस 
लिये वे ससार' के किसी भी भावकेा 
नहीं चाहते | वे उस भाव के भी 
नहीं चाहते जिस भाव से स्वर्ग 
मिलता है ओर उधर जज्ञानी के 
नरकादि के दुःखें के भय से चैराग्य 
हता है, इस लिये उस के अतर'ग 
से स्रगोदि गति की रुचि दूर नहीं 
हेतती; इस लिये उसका वैराग्यसच्चा 
नहीं द्वेता । यदि वैराग्य सच्चा द्वै 
ते जिस भाव से संसार मिले और 
केवलज्ञान रूक जाय चहू भावका, 
आदर नहीं द्वाता ] 

आ 


अन्तर स्वरूप के भान सहित ज्ञानी , 
जब गृहस्थ दशा मे द्वाता है तब 
अस्थिरता के कारण शुभाशुभ धृत्तियां - 
हे जाती है, ज्ञानी जन उसे इृष्ट : 
नहीं मानते, किन्तु उन्हे” छोड़कर 
सपृ्ण तया स्वरूप मे स्थिर होने की 
ही. भावना द्वोती है। क्षणभर पहले 


३७; , 
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भक्ति, अ्रभावना, ओर दान" इत्यादि 
के भाव तथा उल्लास दाता है. ओर 
दूसरे क्षण में शरीर त्याग कर दूसरा 
भव धारण है जाता हैं; इस प्रकार 


के वैराग्य के निमित्त द्खकर ध्मोत्मा ' 


के पृूण ता की भावना उछलने लगती 
हैं. कि-अरेरे ! हमारे केवलज्ञान का 


वियेंग हैं। हमारी परिपूर्ण सिद्ध दशा. 
का भी विरह है। अव्र हम इस' 


संमेस्त॑ संसार के छोाडूकर अपने 
पूर्णानन्द्की साधना करेगे। हमारा 
परिपूर्ण साथ्य ओर साधन देतों 
अंतर में है; हमारी साधना अंतर 


भें समाविष्ट है । हम अन्तर साधन 


-के. द्वारा अपने साध्य, की सिद्धि करे गे। 
, आओएफ्‌ [,यह संसार ,! धघिककार है 
इस संसार भाव के ! हमारा परु्म 
प्वित्र;परसात्मपदू, अन्तर में मौजूद 
हैः । उसक्री-रुचि ओर भान हेने पर 
भी: यह अस्थिरता केसी ९ अरे ! हमें 
अपने ही सिद्धपद्‌ का विरह कसा ? 
इस - प्रकार- धुर्मात्मा -अपनी .सिद्ध दशा 
के 'विपृहद -से- अन्तर में, एकद्म कछ 
* कछी-उठता-हैः-अर्थात्‌ 'परिपूर्ण' पुरुपार्था 
की भावता- करता है। , ु 
/ “अरे | हमारे प्ररिपृर्ण स्वरूप में 
यह विकरप नहीं हैे। संकता,। हमारे 
स्वरूप :सें ।के|ई :व्यवधान क़रेसा ! यह 
संसार ताक्षणमभंगुर है. । इसमें सयाग 
वियेग “हेाता ही रहता हैं। इसलिये 
इस शरीर का वियाग द्वाता,ते इसमें 
आश्चर्य ही कया है'। परन्तु अपने 
पृण नन्‍द“ स्वरूपकी विरह हमसे नहीं 
सहा जा सकता । [धर्मात्मा के शरीर 
के वियाग का ठुख जरा भी नहीं 
हैं, किन्तु अपनी पूर्णान॑न्दः सिद्धदशा 
का विरह का वेदन हैं'] * ' 
हमारे धुखंका' साधन दारीर ते। 
क्या. पुण्य पांप उद्‌भूत' विकल्प 'भी 


$ दैटवे । 


. हमारे सुखके साधन नहीं हैँ | हमारा 


पूर्णानन्‍्दी साथ्य ओर उसका साधन 
देने अन्तर में मौजूद है। यद्यपि 


' हमारा साध्य ओर साधन देसें 
' अन्तर में हूं, फिर भी देने के घीच 
'किसी भी प्रकार का अन्तर -हमारे 


लिये असह्य है। “जाता हैं। इस 
प्रकार धर्मात्मा के मोक्षदशा के छिये 
अन्तरग में ' आकुछता रहती है। 
अज्ञानी जीव शरीर के वियाग में 
हायतेबा करता हैं. ओर ज्ञानी जीव 


 सोक्षदशा के वियोग मे आकुछित 


हेतता है । आत्म स्वरूपका भान देने 
पर ज्ञानियांका भी अस्थिरता के कारण 


कभी कभी अशुभ भाष हे जाते हैं. 


ओर. अहुम भावसे बचने 
के लिये देव शुरू धर्म'की 


भक्ति अभावना की शुभवृत्ति भी 
जाग्रत द्वे उठती है; परन्तु उन 
अशुभ या जुभ दे मे' से एक मे 
भी हमारी आत्मा के सुखका साधन 
नहीं है, प्रत्युत वे देतों प्रकारकी 
चृत्तियां आत्मस्वरूप के सखुखके 
रेकती हैं । 


हमारे अन्तरग स्वरूपका साधन 


वहिमु सखी भाव मे' नहीं किन्तु हमारे, 


अन्तरग स्वभाव भे ही हैं। इस 
स्वभावफे बलपर पूर्ण साधने के 
भगट करके अपना परिपूर्णसाध्य 
अशरीरी सिद्ध दशा के प्रगट कर 
छेगे | पुण्य और पाप देतें 
आकुछता है, परेशानी है; उसमें मेरा 
साधन नहीं है; मेरा साधन ते 
धम स्वरूपज्ञायक, निराकुछ, एकमात्र 
भगवान आत्मा ही. है । इस प्रकारकी 
श्रद्धा और ज्ञानके विना आत्मसुखके 
लिये अन्य किसी भी वरतुका अवर- 
बन सहायक नहीं हैः 


अरे ! अनन्तकालुसे यह्‌ भनुष्य, 


दैह मिली, ओर यहां :.तक' जाया; 
सच्चे, देवगुरु धर्म की ,प्राप्ति, हुई; 
फिर भी यदि चिदानन्द- झानसूर्ति 
आत्माका भान प्राप्त करके - भन्र का 
अभाक नहीं हुआ---जन्मत मरण . का 
नाश नहीं हुआ ते मनुष्य अवतार 
पाकर तूने कया किया , हे : भाई ! 
स्वाधीन आत्मस्वरूप की श्रद्धा - अनु 
भव ओर अ्रन्तरचेदन के अतिरिक 
अन्य काई भी भाव या शरीर कुटुम्ब 
आदि केई पर वस्तु शरणभूत नहीं 
हैे। सकती । शरीर ते। अनन्त: जड़ 
रजकणा का पिण्ड हैं । उसके प्रत्येक 
परमाणु का परिणमन सत्र है 
ऐसी स्थिति मे किसे ते कुटुम्ब कहा 
जाय ओर किसे शरीर ! जड़ के परि- 
णमन में, संयेय वियाग ते द्वाता ही 
रहता ,है । यह ते उसका स्वभाव, है। 
त्रिकाठ मे' भी किसीकी -परिणमन 
पराश्रित नहीं हे । , -. 

जे! शुभाशुभ भाव देता “है. बह 
केाई कर्मा या शरीर नहीं करवाता 
किन्तु बह केवल अपने पुरुपार्था की* 
कमजोरी से हेता है। आत्मा स्वय' 
ही ऐसा भाव पर छक्ष से बना लिया- 
करता है। तू अपने परिणाम की ओर ' 
देख ते मातम हागा कि' कोई भी 
शुभाशुभ भाव एक से स्थिर ' नहीं 
रहते। चाहे जैसा भाव है|; बह. क्षण : 
भर में बदछ जाता है, और नया. 
भाव उत्पन्न हो जाता है। अन्तरग 
सें जे शुभ या अशुभ भाव पैदा द्वेता 
है, वह कम बढ हेता ही रहता है, 
किन्तु उन भावों के जानने बाला: 
आत्माका ज्ञान ते निरतर एक सा; 
ही बना रहता है। ज्ञान सदा आत्मा 
के साथ रहता है और पुण्य पाप के 
भाव श्रति क्षण बदलते रहते हैँ,:. इस 
लिये ज्ञानी जानता है कि-.. *. , 


भ्रात्मधर्म 8 8 : 








' श्ान-मैरा खस्प दे, और इसी स्आसयईलनाख भा व॑ं की इृढ ताँहहटतत बा क 


में मेरा सुख हैं। परन्तु जे शुभाशुभ 
* भाव देते हैं. वह मेरा स्वरूप 
नहीं - हैं, ओर न , उसमें 
मेरा सुख ही निहित है।- पुण्य 
पाप के भाव विकारी ओर खण्डखण्ड 
है जब कि मेरा ज्ञान स्वभाव निरतर 
निर्विकार अखण्ड है; ओर यही मेरा 
खुखका साधन है। मेरे सुख का 
साधन के लिये मुझे शरीरकी या किसी 
भी शुभाशुभ वृत्ति की सहायता ही 
नहीं है; मे' ही अपने सुखका साधन 
हूं और मुझमें ही मेरा सुख निहित है। 
3 - 
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४ भरा सुख मुझ में ही है; मुझे अपने सुखके. लिये किसी परवस्तु कीः 
आंवब्यक्ता नहीं हैं” इसप्रकार आन्तरिक दृढता देनिपर परकी ममता ,छूठ . 
जाती है। जे। परके अपना मानता है वह चोरासी में भटकने रूप ठुच्धा- 
के आमंत्रण देता है ।. . का 

स्वभावकी रूचि, श्रद्धा या दृढता के विना त्रिकाल में भी धर्मा नहीं है।गा । 
यदि तुझे धर्मा करना दवा तो यह इढ विश्वास कर कि काई भी परघस्तु तेरी 
नही है। इस प्रकार स्त्रः की दृढता द्वाने पर “ पर'की दृढता हद जाती है । 

अभी तक के अनन्तकाल में जीव किझ्ली का भला-बुरा नहीं कर सका 
है, हां अपने द्वारा अपनी ही हानि करता रहा हूं । यदि अपनी द्वानि नहीं . 
की देती ते जन्म मरण नहीं द्वाता । सत्‌ की रुचि के बिना खमाव, को 
रुचि नहीं आ सकती; और न परकी रुचि दूर द्वी दे सकती हैं ओर जिसे. 
स्वभावकी रुचि नहीं है! उसे परकी भावना हुये बिना नहीं रद्द सकती। #. 


अस्ति नांस्त का सुद्रौनचक धारण करने वाद जैन कया मानता है! 


जैन कर्मवादी नहीं है: 

' क्रम' ता जड़ है, जैन जड़वादी नहीं, किन्तु आत्म- 
स्वभावके माननेवाले हैं। आत्माका चैतन्य स्वभाव हे, 
उस स्वसाव में जड़क्मा ते कया रागद्वेष भी नहीं है। 
इस लिये इतना ते। निश्चित हुआ कि जैन छकाग जड़ 
कर्मवादी नहीं हैं । और जे। पुण्यपापका विकार भाव 
द्वेता है. उसे भी जैन आत्माका स््रमाव नहीं मानते । 
इस प्रकार जैन विकारवादी भी नहीं हैं । जैन ते परि- 
पूर्ण पवित्र चैतन्य आत्मस्वभावकेा माननेवाले हैँ। ओर 
उस आत्मस्वभावकी श्रद्धा, ज्ञान तथा स्थिरता ही पधर्मा 
है। जे शुभाशुभ विकल्प उठते हैं. वह धर्म नहीं है । 
पुण्यपाप पराश्रय हैं, ओर धर्म स्वाश्रय स्वभावी हैं। 
पराश्रय भाव में धर्म 'मानकेना 'जिनेश्वर देवने मिथ्यात्व 
कहा है । 

( १६-४<४५ की चची के आधार पर ) 
कर्म आत्माका 'पुरुषार्थ करने से नहीं रोक सकता: 
जिन्हे” यह ज्ञान नहीं हैं कि कोन सा कार्या जड़ 
करता है ओर कोन सा चेतन वे दे प्रकारकी भूछे 
करते हूं। (१) में परबस्तु का कार्या कर सकता हूँ, 

(२) कर्म' आत्माका पुरुषार्थ करने से रोक सकता है । 
जे! यह मानते हैं कि में जड वतुओ का काम कर 
सकता हू, ओर मै पुरुपार्थ से उन्हे प्राप्त कर सकता 


कोरणे । २००२ 


हु' या छोड सकता हू', अर्थात जड़के कार्योमें आत्माका.. 
पुरुषार्थ चल सकता है, वे “ जडवादी ? हैं कयों कि वे 
आत्माका जड़का कर्ता मानते हैँ | वह जीव जैन. धर्मों 
के स्ररूप के ही नहीं जानता । का हे 


यों माननेवाले जीव अज्ञानी हैँ कि--अपने भवितव्य 
में मुक्ति दवा तो पुरुषाथ जागे ओर कमा की शक्ति 
कम है| ते आत्मा मे पुरुपार्था जागृत हे! एवं कर्माद्य 
के अनुसार पुरुपार्थ हाता है। उन्हें अज्ञानी कहने का कारन 
यह है कि वे मानते हैं कि आत्मा का पुरुषाथ और मुक्ति | 
जड़ कर्माधीन हैं । वे “कर्मंबादी” हैं। और चूँ कि कर्मों 
जड़ हैं इस लिये वे भी जड़वादी हैं; वे आत्मर्रभाववादी 


नहीं हैं ओर न जैन हैं । 


जे। यह नहीं जानते कि जड़ कहां कार्या करता है. और 
चैतन्य का पुरुपार्था कह्ठां कार्या करता हैं वे अज्ञानी हैं । 
कर्मा ओर पुरुषार्था का स्वरूप क्‍या है, ओर वह कहां 
किस प्रकार कार्य कर सकते हैं, यह निम्न प्रकार हैं--- 


कर्म +आत्मा के द्वारा पूर्वा कृष श॒ुभाशुभ भावों का 
निमित्त पाकर जड़ परमाष्ठुओं का आत्मा के साथ अमुक 
काल तक सयेग रहता है उन परमाणुओं के “कर्म? 


कहते हैं | वे जड़ हैं । 


: २९॥ 


कह 


पुरुपा्ध -आत्सा के वीय गुणकी दशा के आत्माका 


पुरुषार्थ कहा है । | 

: “अब यहां यह बताया जाता है कि कोनसी किया... 
आंत्मा के पुरुषाथ' के आधीत है और कोन सी 
कर्माधीन (-- 


संसार में दानेवाले परवस्तुओं के संयेग वियेश के 
कांयोी कर्मोद्यालुसार देते हूँ । जैसे पेसा मिलना, स्त्री 


मिलना, शरीर स्वस्थ रहना इत्यादि जड़ के सयाग 
उद्यानुसार 
हेते हैं, आत्मा यह कार्या नहीं कर संकता। जे। यह 


वियेंग- के तमास कार्या अघातिया कर्म 
सानता है कि बाह्य सामग्नी के में अपने वर्तमान 
पुरुषों के ह्वारां प्राप्त कर सकता हूं, अथवा में उसे 
व्यवस्थित रख सकेता हूँ, वह साने। यह मानता हे कि 
अपेना पुरुपार्था जड़ में हे! सकता हैं। उस लिये वह 


वादी” है।. उसे वस्तु स्वभावक्की खबर नहीं है । - - 


मोक्षग्राप्ति के लिये आत्माका पुरुपार्था कार्या कर 
सकते है। सेक्ष साधन सें पुरुषाथा उपादन कारण हे, 


और .जब पुरुषार्था किया जाता है! तव सम्बस्चानियां का 


उपदेश ओर सत्समागस आदि निमित्त रुप होता है। 
साक्ष ता आत्माके स्वतन्न पुरुपार्था से ही हाता है। जा 
सत्य पुरुषार्था करता है उसकी सुक्ति हे। जाती है'।और 
जे सत्व पुरुपार्था नहीं करता उसकी मुक्ति नहीं हेाती। 
सत्य पुरुषार्था करते हुये आत्मा का जे शुद्धता रूपी 
कार्य . प्रगट हेता है वही भवितव्य हैं। मोक्ष संबंधी 
कार्य' पुरुषार्थ के अनुसार हेता है, उसमें कम का 
केई वश नहीं चछता । आत्म पुरुपार्थ' स्वतत्र है। 
जहां पुरुषाथ नहीं किया जाता वहां भवितज्य भी नहीं 


हेतता । मुक्षित रूपी कार्चा पुरुषार्थ' से ही प्रणट होता है। 


[चर्चा के आधार से) 
जे पुरुषाथ के। नहीं मानते, थे जात्माके! ही 
नहीं मानते! 

आत्मा में अनन्तगुण है; उनमें दीय-परुपाथ' भरी 
गुण हैं। वीर्यगुण अनादि अनंत है। आत्सा त्रिकाल 
वीय स्वरूप हैं। वह पुरुपार्था गुण प्रतिससय अपना कार्य' 
रहा है। अर्थात्‌ अतिसमय स्रीधां या उल्दा पुरु- 

घार्थ' किया ही करता है। यदि विना-पुरुषाथ 


पुरुषार्थ हुपी अवस्था न हे ते ऐसी परिस्मिति में 


880 ॥ 


एक. : 
समय भी चीत जाय तो त्रिकाछी- द्ृब्य के- अभावका- 
प्रसंग उपस्थित हा जाय। यदिं एक समयके : लिये सी 


“मुणका ही अभाव है। जञायगा और गुणको अंभोव॑ द्ेलने पर 


द्ृ्य ही नहीं रहेगा। इस प्रकार जो पुरुषार्था का स्वीकार 
नहीं करता, माने वह द्रव्य के ही स्वीकार नहों करता। 


क्योंकि द्रव्य त्रिकाठ है, और उसमें पुरुपार्था भी त्रिकाल' 


हैं; और चंह गुण प्रत्येक समंय अपनां कार्या करता ही 
शहता है। गुण के विना अवस्था नहीं देती गुण 


विना गशुणी भी नहीं होता । 


जे जीव अवस्था के स्वीकार नही करता वह माने. 
शुण के भी स्वीकार नहीं करता। ओर गुण के -अभाव 
में गुणी का- भी अभाव दे जायगा। इस लिये जे 
स्वत त्र पुरुषार्थ के नहीं मानता ओर पुरुपा्था के .कर्मा 


. धीन मानता. है, वह सारे जिकाली द्रव्य के ही नहीं 


मानता । ऐसी दशा में--समस्त द्वव्य के नहीं मानते 
का फल अनन्त संसार ही है, इस लिये जे पुरुपावेँ 

के। नहीं मानता वह जीव अनन्त स॑सारी -है.। जैनपर्म 
वस्तु के परिपूर्ण स्वभाव के सानता है, ओर वस्तु के 
परिपूर्ण स्वभाव में पुरुषार्था सी. परिपूर्ण ही! द्वोता है ] 
इसका मतल्व यह हैं कि जैन परिपूर्णा पुरुषाय' के 
माननेवाले - स्भाववादी है । (मेक्षमार्ग' प्र. के व्याख्यान से) 


जैन त्याग प्रधान नहीं हे; 


कितने ही लेग केवंल- त्याग से जनघर्मा की महत्ता 
मानते है; फिन्तु यह मान्यता ठीक नहीं है। जेनवर्भ' 
की मुख्यता है अनेक्कान्त | त्याग ते नास्ति रूप हे, 
अस्ति स्वरूप के विना तास्ति रूप द्वा ही नहीं सकता,। 
अर्थात्‌ मैं ज्ञानस्वरूप आत्मा हू! यह जाने विना त्याग 
किसका १ परंवस्तु के त्याग का कदत्व आत्मा फे नहीं 
क्योंकि परवस्तु आत्मा से अछग हैं । 


आत्म खभ्ाव के भ्रद्धा ज्ञान ओऔर,स्थिरतारूप अस्त के 
चल पर जे! परभाव रूप विकार का त्याग है, उस का 
नास न्ास्ति! 


| आत्मा के अस्ति स्व॒रूप की भान्र हुये 
विना- रागादि .की नास्ति नहीं द्वे सकती। अस्ति नाप्ति 
स्वरूप अनेकान्त ,ही. जैनधर्म” .की.- प्रधानता है.। : अर्थात्‌ 
केवछ त्याग जेन्धर्मा की प्धानता नहीं है'। किन्तु- वस्तु 
स्वलप को .स्र से .परिपूर्ण ता, अत्येक द्रव्य की प्रथकृता--- 
स्व से अस्तिप्रथ-ओर -पर- से, नाश्तिपन रूप जे। “स्वभाव 
हे. वही जैनधर्म- की अध्ानता है. । 5 

(२८०५-४५ के व्याख्यान से) «» 
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णमा अरिहताण (ण्मासिद्ाण। पं चु.प्‌र से ष्ठि र्व्ग 


णैंमे आंयरियाण ) णमे! उवज्ञायाण । 
णमा छाए सब्ब साहूण' ॥ 

यह प्राकृतभमाषामय नमस्कार मत्र 
है । यंह महाम॑ग् स्वरूप है| इसकी 
संस्कृत छाया इस अकार हैः 


नमे।उहदम्यः | नमः सिध्घेम्यः । 
ममः आचायेभयः । नमः छेके सर्व 
साधुस्यः । 


अर्थ ;-छेाक में वर्तमान स्व 
अरिहन्तों के, सिध्वां के, आचायो 
के, उपाध्यायां के ओर साधुओं के 
नमस्कार हे।। इस तरह इसमंत्र में 
प'चपरमेष्ठि के नमस्कार किया गया 
है । इसी छिए इसे नमस्कार मंत्र 
कहा हू | 

इस मंत्र में जिनके नमस्कार 
किया गया हैं, अब उनके स्वरूप की 
बिचांरणा करते हैं) कयोंकि स्वरूप 
फे जाने! बिना यह मालम 
नहीं हे सकता कि हम 
किसके नमस्कार करते हैं । ओर 
विना इस ज्ञान के उत्तम फल की 
भ्राप्ति द्वेवेगी ही के से ! अत: प्रथम 
अरिहन्त के स्ररूप का विचार करते हैं- 

अरिित का स्वरुप- 

जे! गृहस्थपने फे छोड़कर मुनि- 
धर्म के अंगीकार कर निज स्वभाव 
साधनों के ,द्वारा चार घातिया कमी का 
क्षय कर अनन्त चतुष्टय विराजमान 
भये वे अरिहित हैं। वे अनन्तज्ञान के 
हारा अनन्त शुण पर्यायों सहित समरत 
जीवादि द्रव्यों के विशेषरूपसे-प्रस्य- 
छ्रूप से घुगपद्‌ जानते हैं। अनन्त 
दर्शन से वे उपरेक्त जीवादि के ही 
सामान्य रूपसे अवछेाकते हैं। अनन्त 
वीर्य॑ से वे उपयुक्त सामथ्य के धारते 
हैं तथा अनन्तसुख द्वारा वे निराकुछ 
परमानन्द का अनुभव करते हैं। 


श्रावण $ २०० रे 


स्वरूप 


>->्फप्ट्रक् ७ ९ पयबल-- 
पुनरपि सर्वा रागद्वेपदिक विकार 
भावों से रहित हाकर जे! शान्तरसरूप 
परिणमित हुए हैं; छेघा, पद 
समस्त देापों से मुक्त द्वाकर जो 


देवाधिदेवपने के आप्त हुए हैं । 


शस्र, वस्न, अंगविकार आदि निन्‍्य 
क्रोधादि भावों के चिन्हों से सर्वथा 
रहित परम ओदारिक जिनका शरीर 
है, जिनके वचनें से संसारमें धर्म- 
तीर्था ग्रवर्तित 
जिनकी कृपा से अन्य जीवों का 
कल्याण हे।ता है, छोकिक जीवों के ये 
प्रभु हैं, इस आशय के प्रदर्शित करने 
वाली अनेक अतिशयरूप समृद्धि 
के जे। धारक है। तथा स्वकस्याणार्थ 
गणधरादि मुनि ओर इन्द्रादि उत्छृष् 
जीव जिनकी सेवा करते हैँं। ऐसे 
सर्ब' प्रकार से उत्कृष्ट सतत पूज्य श्री 
अरिह तदेव के हमारा नमस्कार हे | 


सिद्ध का स्वरूप 


अव श्री सिद्ध प्रश्नु के स्वरूप का 
कथन करते हें-जे। ग्रृहस्थावस्था को 
त्याग कर, मुनि धर्मा फे साधनद्वारा 
चार घातिया कमी)! के नाश करफे 
अनन्त चतुष्टयरहप अलौकिक वेभव 
के आप्त करके, कुछ काछ पश्चात्‌ 
चार अधघातिया कमी के भी नष्ट 


कर परम ओदारिक (क्योंकि इस 


शरीर में- निगाद जीब रहते नहीं 
धातु, उपधातु सर्वे निर्मा् कपूर के 
समान हे। जाती हैं ) शरीर के त्याग 
ऊध्व गमन स्वभाव द्वारा छेोक के अग्न- 
भाग में पहुंचकर विराजमान हुए हैं, 


हाता हे, 


बहूँ। सम्पूर्णां परद्रव्यां के: सम्बन्ध क्के 
अभांव के कारण जिन्हे” सिद्ध अवस्था 
की प्राप्ति हुई है, चरम शरीर से 
किंचित्‌ न्‍्यून पुरुषाकाखतू जिन के 
आत्मप्रदेशां का : आकोर अवस्थित 
हुआ है, प्रतिपक्षी कर्मो! का नांश 
करने से समस्त ज्ञान' दर्शानादिं 
आत्मिक गुणा की सम्पूर्ण रूंप से' 
जिन्हे प्राप्ति हुई है, भाव कम के 
अन,ब से शुद्ध निराकुंक आनन्दर्मय 
अवस्था को प्राप्त किया है, पुनः जिन- 
का ध्यान करी "भव्य जीवो के स्वद्गरव्य 
परद्वव्य का ओर उपाधिक भाव स्वेसा- 
वनीका विज्ञान हेतता हैं ताकरि सिद्ध 
के समान आप हेने का साधन दाता 
है ताते' साधने योग्य जे! अपना शुद्ध: 
स्वरूप ताके दिखावने के प्रतिविस्ते 
समान है । हर 
ऐसे पूर्ण आत्मिक विकास रूंप 
सम्पत्ति के धारी श्री सिद्धप्रभ्भु के 
हमारा नमस्कार हा । - | हे ऐड: 
अब श्री आंचायी, उपाध्याय तेंथां 
साधु के स्वरूप का अवराकन करते 
ह--- ॥| पं 
आचार्य, उपाध्याय एंवं, साधु 
का स्वृरूपू--- 
जे वैराग्ययुक्त हे। कर, _ समस्त 
परिग्रह का त्याग क्र, शुद्धोपयेगरूप 
सुनिधर्म' के अगीकार कर शुंद्धोपयेग 
के द्वारा आत्मा में ही आत्मा का 
अनुभव करते हैं", परढ्व॑व्य में अह बुद्धि 
धारण नहीं' करते, अपने ज्ञानादि 
स्राव का हो अपना मानते हैं, 
परभाव में ममत्व नहीं 
स्नज्ञान मे प्रंतिभासित' परिद्रत्य एव 
परस्॒भाव के जानते ; ता 
इष्ट, अन्ति्ट मानकर उनमें .रागह्वेष 
नहीं करते हैँ, शरीर की अनेक आ. 
वस्था देने पर भी बाह्य नाना निमित्तों 


ह 
& 
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के सिलमे पर-भी जे कि'चित्‌ भी 
सुख दुःख का अनुभव नहीं. करते 
हैं, जिनकी वाह्म क्रिया स्य यथेष्द 
प्रवर्तित हती है परन्तु वे क्रिया की 
तरफ रृत्य रखकर खेचतान नहीं 
करते हैं, जे अपने उपयाग के 
व्यर्थ' अ्रमित नहीं करते, मात्र तटसस्‍्थ 
हे कर- निश्वलब्ृत्ति घारण करते हैं, 
मन्दराग के कारण शुभाषयाग भी 
हेता हैँ। तिसकरी शुद्ध उपयेग के 
वाह्य साधनें में कमी अनुराग भी 
करते- हैं परन्तु इस रागभाव के भी 
जे! हेय जानकर त्यागने का प्रयत्न 
करते हैँ, तीत्र कषाय के उदय के अभाव 
के कारण हिसादि अशुभेषयाग का 
ते जिनमें अस्तित्व ही नहीं है, जे। 
पूर्ण वाह्मद्गिम्बर्रूप सोम्य मुद्राधारी 
हुए हैं, शरीर स'स्कार (सजाना) आदि 
की क्रिया से जे। निवृत्त हे गये हैं, 
एकान्त वनखण्डादिमिं जे। रहते हैं, 
जे। अठाईस मूलगुणां का अखण्डिन 
पालन करते हैं जे! वाईस परियहें 
के सहते हैं, बारह प्रकार के तप 
के जे! आदरते हैं, समयानुसार 
ध्यान मुद्राधारी अतिमावत्‌ निश्चल 
रहते हूं तथा कभी अध्ययनादि वाह्म 
क्रियाओं में प्रवतित होते हैं, किसी 
समय सुनिधर्मा पालन में सहकारी 
जे यह शरीर, उसकी स्थितिके अर्था 
योग्य आहार विहारादि क्रिया सें 
सावधान दोते है! । इस श्रकार से 
सर्व जैन मुनियां की यही अवस्था 
होती है। 

' इस मुनिस घ में सम्यस्ञान, चारित्र 
की अधिकता के कारण प्रधानपद प्राप्त 
कर जे। संघ के नायक बने है", 
सुंख्यरूप से जे। निविकल्प स्वरूपा- 
चरण में ही निमग्न है', परन्तु धर्म 
लोमी येग्य किसी जीव के! देखकर करु- 
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णावश कभी कभी उपदेश भी देते हैं, 
दीक्षा आहक के दीक्षा देते हें, 
जे शिष्यादि -स्वदेष के प्रगद करे 
उसे प्रायत्रित दे कर शुद्ध करते हैं। 
इस तरह आचार पालने वाले तथा 
पलवाने वाले श्री आचार्य महाराज 
के हमारा नमस्कार है।। 

जे। मुनि अधिक जैनशास्रो' का 
ज्ञाता हेकर संघ से' पठन पाठन के 
अधिकारी बने है, समस्त शाश्रों के 
प्रयोाजनभूत अर्था के जानकर एकाम्र 
देकर जे। अपने स्वरूप को ध्याते हैं, 
कभी कभी कपाय-अश के उदय से 
यदि ध्यान में तन्‍्मयता न रहे ते 
शासत्रादि के अध्ययन में रूग जाते है 
या अन्य धर्मबुद्धि वाके के अध्ययन 
कराने रूगते है। ऐसे समीप च्॒ती' 
भव्य जीव शास्त्र ज्ञान प्रदाता श्री 
उपाध्याय परमेष्ठि के हमारा नम- 
स्कार हे । 

इन दे। पद्वीधारकेा के अनन्तर 
अन्य समस्त मुनि पदका धारके वह 
समस्त झ्रुनि आत्म स्वभाव के साधते 
है, इसी लिये उन्हे साधु कहते है। 
इप्ट अनिष्ठट सानकर अपना उपयाग 
परद्॒व्याों में न फंस जाय ऐसी निर- 
तर सावधानी रखते है'। बाह्य साधन 
रूप तपश्वरणादि क्रिया में निरत रहते 
है” कभी भक्ति, बन्‍न्दता आदि क्रिया 
में निरत होते है, ऐसे आत्मस्वभाव 
के साधक साधु परमेष्ठि के! हमारा 
नमस्कार हे।। 

इस तरह अरिहन्तादि का स्वरूप 
वीवराग विज्ञानमनय है। इसीलिए 
अरिहन्तादि स्तुति याग्य है-महान्‌ है'। 
जीव तत्त्व की समानता से ते! सभी 
जीव समान हूँ, परन्तु रायादिक 
विकार के कारण से वा ज्ञानकी 
हीनता के कारण से जीव निन्‍्दने येग्य 


हैाता है। पुनः जीव रागादिकी हीनता 
वा सम्यग्ञ्ञानकी विशेषता का. कारण 
से स्तुति चाग्य हवाता है | से। असिन 
हत ओर सिद्ध भगवान के ते स'पूर्ण 
रागादिक का अस्ाव है' और ज्ञानकी 
विशेषता दाने से सपृर्ण' वीतराग 
विज्ञानमाव सभवे है। 


इसमे भी विशेष झातव्य यह -है- 


कि अरिदतादि पदमे भी मुख्यरूप 
से ते श्री तीथ"कर का तथा गोणरूप 
से सव' फेवलियांका अधिकार है। 

चोदहवें शुणस्थान के अनंन्तर- 
सिद्ध नाम जानना। 

यह भी ज्ञातव्य है कि जिसे 
आचार्य पद्‌ प्राप्त हे! जावे वह चाहे 
सघमे रहे चाहे एकाकी रहकर 
आत्मध्यान करें या एकल विहारी द्वे।, 
आचाये' में भी प्रधानता प्राप्त कर 
चाहे गणधरपद्‌ का धारक है|, परन्तु 
इन सबके आचार्या ही कहा जावेगा। 

पठन पाठन ते अन्यमुनि भी 
करते हैं परन्तु जिसे आचार्या हारा 


उपाध्यायपद्‌ प्राप्त हुआ हे। वह 


आत्मध्यानादि करते समय भी उपा-, 


ध्याय ही कहा जाता है। जे पदवी 
धारक नहीं वे सब साधु सज्ञा के. 


धारी हैं। 

यहां ऐसा केाई नियम नहीं कि 
पंचाचार के पालने से ही आचाय 
पद होता है, पठन पाठनादि द्वाराः 
ही उपाध्याय पद्‌ हेता है, था मूल 
गुणों के साधने से दी साधु होता 
है। क्योंकि उप्थुक्त बाते ते सर्व 
साधुओं में समान हैं । समरूठनय 
की अपेक्षा से आचार्यादिक नाम 
जानना चाहिए । 

यदां सिद्ध सगवान के पहले 
अरिहन्त भगवान के नमस्कार किया 
इसका कया कारण है? इस शका 
का ससाधान इस प्रकार है। 


गांतपम्ा ; ३ ह 


। 


अंत पंचमी: * परम पूज्य-सद्‌ गुंरुदे व का अजुकूछ ईंद्रियां मोजूद द्वाती: है-किन्तु 'ज्ञान -उसकी- 


अरिन्त प्रभु ये - देता है, इस लिए उन्हें' प्रथभ पंच परमेष्ठि भी कहते. हैं-। 
करने पक कर जाता है।.... परमपद में पर व उसे परमेष्टि 
हक रस एन | की इस तर अरिन्तादि वें ससंपका: ते हैं. इस पचे के समाहार: 
__ अपने अयेजन के. सांघने की . _इस तरंद अरिहन्तादि के स्व॑रुपकां : समुदाय कारही नाम पचपरमेप्टि है। 


+ है 


किया. जाता; हैं. ).अरिहल्त_ भगवान से... चिन्तवन्‌ करने से का्य' की विशेष. . कद :(मेक्षमाग अकाशक ) 


एपेशारि का. अयाजन .वियेष सिद्ध सिद्धि होती .है। इन अखिल्तादि के- - .- - - 


: अपेक्षा सें,ही. किसी, के: नमस्कार, .विन्तवन करना चाहिए, क्योंकि खरूप -  म 
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| 7-7... यतासे नहीं जानता; इस: प्रकार ज़ान- लेना: हीं, निमित्त 
पा का कल उक्त के पे नत्तू+ा पेकिसिस संभंद का आन है | किन्तु :यदि अह 
/ १ हांन स्वभावी:आत्मा है। वह ज्ञान अमी मी इन्द्रियों. प्रोनां जायगा “कि शोन इन्द्रियें से जानता 'हैं ता:वह शान 
के. जबल न से :जानता ड्ैंज्यो :इन्द्रियों: के बिना ही :? मिथ्याज्ञान द्वागा,। क्योंकि.इस मान्यता मे: निमिन्न ओर 
यदि वर्रेसान कान: इन्द्रिय से :जानता। है ते; सामान्य उपादान- एके 'दवा।जाता है।7- 7 ८५, +/, . |; 


हाने स्वभाव: के वेत मान विशेष का अभाव होगा |: यदि » आचाय दिव शिब्य से पूछते “हैं कि यदि: जीवने 
कान इन्द्रिय से जानता-दे। ते उस समय जे। सामान्य इन्द्रिय द्वारा ज्ञान ओर किया ते स्रामान्य ज्ञानने कौनसा 
जान है उसका :विशेष कया-दवोगा। आत्माका,/झान इन्द्रिय काय' किया ? उस संभय ते उंसका अभाव ही सॉ्नना 
से: नहीं :किन्तु :सामान्य! जानकी विशेष * अवस्थाः ' से हैगा नर एम ४ पक 
जलता है यदि वत'मान में जीव: विशेष ज्ञान से नही. .'शिष्यने उत्तर-देते हुये. कहा ,कि: भड़े - श्ञान-विशेष 
ज़ानता हो। और इन्द्रिय से जानता हो ते विशेष जानने नहीं-.हे।; ते भी ज्ञान सामान्य ते... त्रिकाल :मे” रहेगा दी, 
कॉनसा का्य' किया ? आत्मा इन्द्रिय से ज्ञनका काम और जानते -का काम 'इन्द्रिय से द्वेगा ऐसा देने. से 
करता :ही. नहीं है| आन स्वयंमेत विशेषरुप जानने का आन का नाश नहीं देगा-अभाव- नहीं हेगा ।-. . ... 


हि का १+7 हि 


का. करता. है.। निम्न दृशा में मी जड़ इन्द्रिय और मान... आचायदेव का उत्तर:--निर्विशेष, सामान्य ते 
 खखोंश के सींग? जेंसा (अमाव'रूप) हैः ।.बिना विशेष 
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पकलित: देकर जानने का; के “नहीं ; के .' परन्तु 
सामान्य हान- जा. आत्माका: त्रिकाल स्वभाव ; है . उसीका के सां * सकंता।+ ऐ- निर्विशेष 
बिग शाप जग वन वा का सामान्य हे। ही नहीं सकंता। इस छिल्ले- निर्विशेष 
विशेष रूप आन, वत सानः जानने का. कार्य: करता है। सामान्य ज्ञाने, मानने/से सामान्य, का नाश, या -अंभाव 

: +अश्तत्यदि:ह्ानकां विशेष ही जानने:का कार्य! करता है। जायगा; इस लिये यदि [ 
कि कि अलिच के काने ि यह भाना जाय .कि, ,विशेष 
है ते फिर “इन्द्रिय केःजानने का :काय''क्यें नहीं शान से ही जानने रूप का द्वैवा है: ते। ही, सामान्य 
देता 3 8 ३  - :-“ -:7 5.7 ज्ञान का अस्तित्व रहसकेगा। , - / ,- + . 
कोती बन है. अर की विशेषता की. येन्यता.. शान खमाव राग ओर: - निमित के-: अबड़ बन -सेः 
टेक दाती तव इन्द्रिय' नहीं हती। और जब इम्दरिय रदितः है ओर. विशेष ज्ञान सामान्य ज्ञान, में से:द्वी आता' 
ला... शान जानने का काय' ते अपने आप'ही' है यों: जानकर उसकी-अद्धा-ज्ञानः और स्थिरता :करनों 
करता है। क्यों कि झनेपंरावह्तरन रहित है। मेक्िंसाग' पंदी धम' है।. ;:- - -., न हिल 
अकारक प्ृष्ट २६४ में कहा है कि * निमित्त नैमित्तिक यदि ज्ञान इन्द्रिय से जानता है ते। फिर उसका बता. 
रैना चाहिये? यह, इसी दो पद “उसका 'बर्तौ- 
का 'कान. करेना: ४! यह. विवरण चल. मान कार्य कहां गया! यदि इन्द्रियकी उपस्थिति. में ज्ञान 
हब । दैन्द्रिय के 'दैते हुवे” भी शान खतत्ररूप' से इन्द्रिय के कारंण जानता है ते उस समय सामान्य झा 
के 08424 से जाता है हा यदि यह ' # 322 ६३८० विशेष ५ रहित कहलाया; किन्तु बिना: विशेष/्के 
० इन्द्रियसे ती इसका. अर्थ, यह होगा सामान्य ते द्वाता नहीं है। जहां सामान्य * हछगा कि 
तय 

2704 3000-22 शव 
क्र : .. सामान्य ज्ञानका दी अमाव अब मी. 0 कह मत 
जाका | :ईसढिये यह सिद्ध. हुआ किः ज्ञान इन्द्रिय से से द्वाता हे या कण हें 25. विशेष, सामात्यज्ञान 
नहीं जानता। अत्प्ञान जब अपने द्वारा जानता है तब छेकर' ते हुआ नहीं- है, क्िन्त सल , नमित्त के 
० ४ क पड 2.५ 5 १० 3. 3 'किन्तु सामोन्य: खमाव से हुआ 


25 
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न 
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जाट दर || ् कक हर का न्प 
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१ र्फ़&ः 
विद्ेष का कारण 
नही' :है।' ग्रदि वह, अशतुः;ज्ा-पू्ण त 


ह 
ल्ह 


छा 
प् 


निमित्त' कां काय 
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सामान्य है, निमित्त उसका फारण रचना कर॒फे अककेश्वर में उत्साह पू्न क अ्रतपुजा की थौ। 


]२6९०, 7४०, 8 


बे बी 
जि का का 


श्र 


37 स्वत 


ग प्रोषड 


दिन ज्येष्ठ, शक्लप-च्मी हैं।; 


उस श्रतपूंजाका मांगलिक 


माना जाय ते निमित्त जा. परद्धव्य है वंह परं्य रूप _ “मेरा ज्ञान स्वभाव संदों स्थिर रहे, मेरे. शानकी अटूद 


ज्ञान दे। जायेगा । आत्मां का ज्ञान स्वभाव स्थिर है, वह 
सामान्य ओर वर्तामान कार्या रूप ज्लञानका 
सामान्य शज्ञानका. विदेष|- स्थिर ज्ञान सभाव काःपरिणमन 


धा जानकी वर्तमान द्शाः/(पयौय) कुछ भी ! कहे; .वह 

सब हैं एक हीत | + व का हा 
आत्मा को: स्त़भ्नाव ज्ञाज़- है, वह-- केवल. जानने :का 

ही काम करता है।ः शब्द +के,? 'रूप केउत्या 'किसी- को 


भी जानने के लिये ज्ञान एक;ही है,: ज्ञानमें केइ:अन्तर 
नहीं: हे। जाता4 आत्माका. ज्ञान स्वृभाव , स्वयमेव है, वह 


के:निमित्त .से; नहीं है |. आत्माका,, जा. त्रकालिक़ 
ज्ञानस्वभाव है. वह अपने आप ही विशेषरूप काय' करता है॥ 
आत्मा इन्द्रिय से जानता ही नहीं वह ज्ञानकी , विशेष 


अवस्था से ही जानता है'। सामान्य. झान स्वय' परिणम् - 


करके विंशेषरूप हेता' हे) वंह विशेपज्ञान'' जान॑ने का 
कीर्य करता है।। यह सानतां 'अधर्मा' है कि शज्लोनः दूसरे 
के अंवलम्बंने से जानता है' | ज्ञान " स्वावंलूम्वे्े से जा- 
नता है. इस अकारकी भ्रद्धां-ज्ान:ओर'स्थिरेंता धरम हैं | 
59 यहां, परावरुम्वने:रहित: - ज्ञानकी' स्वाधीनता!!- बताई 
ग़ई “हैं॥.यंह | ज॑यधवला; शाख॒की “ खास; - विशेष़ता-:हूँ-। 
ओर ;मी अनेक: बाते: हैं ।जिसमें ससेःःयह एक /बिज्ेष॒-हैः। 

४ मेरे ज्ञानका नपरिणाम रूप : वर्तन /उस/वर्त-नरूप विशेष 
वेथांपार (उपयेग?) भरे द्वारा होता :हेँ;, उसे किसी।दूसरें 
निर्मित की था परद्व व्यकी आंवरयक्तां नहीं हैं; अर्थात 

ज्ञान फभी भी स्वाधीनता से हंट्रकर. पेरावलम्वेन सें लंहीं 
जातो। इसलिये वह ज्ञॉने स्वय समाधान आओरं सुखरंबरूप 
हैं। ज्ञानकों स्वार्धीनिं स्वभाव हेने से हीं निगाद से: लेंकेर 
सिंद्ध/ जीवें+ तक “सबके ज्ञान: हेता- है; ८ परन्तुः जैसा 
हे! रहा है वेसा अज्ञानी नहीं मानता, इसीलियेः:उसक्ी 
मान्यता, में: विशेध/ आंता।है। ॥ ८; ४ न्‍ 
:2/ समी$ज़ीवोंका :सामात््य ज्ञान खजम्नान्न है; उस ज्ञानका 
विशेष-कार्य; . अपने: सामान्य स्वभाव-:फे अवृलम्बन से. ही 
छेता /है। इसलिये राग था:प्रर:त्िमित्त-क़े अवेलम्बन फ्ें 
बिता द्वी:श्ञान:-काय5 करता हैं, इस -लिये ज्ञान राग-न्या 
सयाग से रहित है। 
॥77भाज,:( श्रुत॒पल्चमी ) से ,२००० वर्ष: - पहले . सातवे 
ढै गुणस्थोन झूलते:हुये:महान:स'त ..मुनियाते-आचार्य' 
पुष्पदन्त ओर उभूतवलिने (ज्ञान /: प्रभावना।:का ।:विक्रप 
उठते ही) महानू परमागम शाल्प्रों (पदू खण्डागम ) की 


मन न 


5: सह 
॥। * 4७% 






स>अनके $ नम 


अर्थात्‌ कैवर्ल ज्ञान उत्पन्न है।; इस प्रकार 


पं उत्पंन्न 


धारा बढती रहे: 


है ।* धास्तव में भीतर पृणता की भावना उत्पन्न _ हेने' परे, 


उन्हे ःबाहर 'एसा[विक़टप उंदा कि-पअ्र॒तं शान:आगम स्थ्रि 
बना रहे; यह व्रिकल्प उठते ही महान परमभागम 
की रचना कीं, ओर उनकी श्रुतपूजा की; वही मेंग्ले 
दिन आज (ज्येष्ठ''झुक्लछा परचेंमी ), है। वास्तव :में दूसरे 
के लिये सांवना नंद्वी : है'। 7किम्तु । अपने जिनकी / अटूडें 
धारा। बहने “की - भावना: हैं।: औरं:तब्रःइन +:शाखों [की 
रना। हुई-हं : इस शास्त्र में,अनेक' बाते तहैं;ः इनमें: श्र 
आज: सुख्य।दा-विशेष :बाते। फहनी४हैक' ८ ४; ५५ 
/+ ज्ञान: इद्रिय/स्से! नहीं: जानता। यदि: शान बिना - काय 
अंथौत्‌ विशेष: के चिना-रहे:तेबर्तामान 'विशेंष के./विनों 
सासानन्‍्य किसे जातेगा;*7यदि विशेष न हे: ते “सामान्य 
ज्ञान- ही. कहीं रहां? यदि .. वर्तामात्त-पर्याय ,रूपं 
को. नहीं. . मानेंगे .... ते. , . सासात्य .झ्ञान .... है! 
का . बिना विशेष के निणय कोन करेगा? निर्णय ते 
विशेष ज्ञान कुंरता हैं। पर्तमान विशेष ज्ञान ( पंयोय) के 
हारां पंरावलर्म्बन रहित सामान्य ज्ञान स्वभाव, जैसां है 
सा! ही जांनंना, “इसी में धर्म. का संमोवेश हैं। जाता है। 
/) ज्ञान राग का जानता हैं, परेकेा जांनतों है, इंन्द्रिय 
के जानता है, परन्तु वह किसी के अपनों ' नहीं: मारन॑तां; 
ज्ञानका ऐसा स्वभाव :है)। विकार के अथव्रों.परका! जपना 


नेही मानता, उसे दुःखः्नही। हेाता। मे रे. झेन-. फे- फाई 


झी ' 


परावलम्बन नहीं हे ऐसे स्वाधीन स्वभाव की अभद्धा-पझ्ान . 


ओर. स्थिरता 'करे/त्ते उस :र॒भाव- में हॉका-या-:दुःख हे। 
ही,-नहीं सक़ता।॥,इसका, क़ारण.:यहः है)कि ज्ञान :स्वैभांव 


स्वय; सुखरूुप; 0! है ;, 
में , काई- भी :जीव 


+. +$ 
+ 


; ,निगादः से; लेकर-समस्त :जीव्े 
इन्द्रिय £ से/-,शही * जानता ॥ : जिसे “सब -से:- अल्प 
जान हें: ऐसा -निसादिया जीवःभी- स्पर्श न इन्द्रिय से. नही' 
जानता; किन्तु: वहःअपने- सांसान्य ; ज्ञानके ः परिणमंन ' से 
हे।ने। बाले;विशेष: ज्ञाऩक़े' द्वारा ज़ानता हैं।!,फिन्तु वह:वें 
म/न॑ता .है कि मुझेः इन्द्रियः से: ज्ञात. हुआ: ।' “परन्तु जब 
जीवका' सामान्य ,ज्ञान.सव॒भाव- के:अवलम्वन से सामान्य 
की ओर एकाग्रता'हैनेः से: विशेष "ज्ञात द्वाता हैं: 'धर्ब 
वह सम्यक मतिरूपःहे।ता.::है;” और बंद मति :श्ञानरूप 
अश में ।विना: पराव्लूम्वन: फेः: निरालस्वी ज्ञानस्वभाव॑की: 
पूण ताकी प्रत्यक्षता आती है । >अपूर्णा- 
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ही 


न्‍च्मान #ए न्‍न्‍नक.... 5 





! स'वादक #ताााऋण आया 77777 उ ८ 2 ऋलजाएउ गा श्र 
लि! आश्िन 
४... ..... _.. रामजी: मणिकचंद देशी आओ मम 
४४. ; घकीकऊक आन 3 आम हे 


/ # जैनधर्म* 


: जैनधर्मों किसी व्यक्ति के कथन, 

दा । :. पुस्तक, चसत्कार अथवा विशेष व्यक्ति 
! मर पर निर्मार नहीं है। वह ते सत्यका 

६0 $. 7868: « अखण्ड भण्डार, ' विश्वधर्भ' है । उसका 


। ४ -- :.. “ आधार अनुभव हैं। युक्तिवाद उसका ः, 
ह : ,»' | आत्माै। इस धर्म के कालकी मयौदामें 339 «४ ह 

:; - कैद नहीं किया जा सकता | यह पदार्थो' - [० । 

: :५ ८ के खरूप “ का प्रदर्शक है। त्रिकाढा- ' . आप 

:बाधित सत्यरूप ,है। वस्तुये' अनादि झ, . ; . | 7 

' अनंत, है, :इसलिये उनके खरूपकी | - ७ हा 

प्रकाशक तत्त्वज्ञान भी अनादिजनेतहै। ।:. :.- - 5८४ ४; हे 





.. | नहुन रत्न क णिका ] ० 
“डे पी 05) जिसे. सम्यग्दश'न नहीं द्वाता उसे सम्यस्तान नहीं | अर 
परम. हेता; : बिना :सम्यम््ञान के सम्यकचारित्र गुण नहीं देता.।. 
“|; , “, निगुणी के मोक्ष - (कर्म से मुक्ति). नहीं दहवाती। और 

ह जिसे मेक्ष नहीं - उसके निवोण नहीं; - अर्थात्‌ उसके 


संसार परिभ्रमण, बना; रहता है। 
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हक न * शाश्वत सुखका मार्गेदशेक सासिक पत्र रू + एक अंक 
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कआत्मधर्म कार्याछय (सुबर्णपुरी) सो नगढ का ठिया वाडक 


है जमा, 
बे हे ख्क अ 5 $ 


२० बन्‍न>कान, 


श्रेक्ष साधनमें पुरुषार्थकी मुख्यता 


प्रइन--यह बताइये कि भेक्ष का सपाय कालरेंव्धि समझना चाहिये तथा, जे जीव. पुरुपाथ पृथक माक्षका 
आने पर द्वाता है या भवितव्यताजुसार दाता है, था , उपाय नहीं करता उसे. काललब्धि और भवितव्य दी 
मेद्दादि का उपशम द्वेने पर द्वोता है. अथवा अपने आप्ति नहीं है तथा उसके कम का -उपशमादि भी नहीं 
पुरुषाथ' पूर्वक उद्यम करने से द्वाता है! यदि अथम दे 3सी है; 0 'ता चह घुरुपाथ पूर्वक बह कर नहीं 
कारणों से. मेक्षकों उपाय होता हैं तो फिर आप उपदेश तो ओर न उसे केाई कारण हक प्राप्त होते है जे इसी- 
क्यों देते हैं?? और यदि पुरुषाथ' से द्वाता है ते इसका छिये उसे भेक्षकी प्राप्ति भी नहीं द्वेती, पक निश्चय 


के ' चाहिये। ; 

क्या कारण हैः कि सभी उपदेश सुनते हैं फिर भी उनमें ५ "मर लय जे यहं कहते हे कि. उपदेश ते सभी 

कैद, ते सुरुषार्थ कर सकता है ओर केई नहीं ! आते हैं, किन्तु उनमें से केई मेक्षका उैपा्थ कर 

के पर कप के लक में 0 अर हैँ। * सकते हैं और केई नहीं, इसका क्या कारण है १ इसका 
पक्ष 'के उपाय में पूर्वोक्त तीनों कारण है] 


बट । ओर .समाधान यंह है कि जे। उपदेश सुनकर पुरुषार्थ' करते हैँ 
जहां' का्य' नहीं बनता वहां तीनां कारण नहीं मिछते । दे ते मेक्षका उपाय कर सकते हैं, किन्तु 'जे। पुरुषाय॑ 


पूवीक्त तीन कारणों सें से कालकव्धि तथा जे। कार्य हुआ थही' करते वे मेक्षका उपाय नहीं कर सकते। उपदेश ते 
वही' भवितव्य होता है । केवल शिक्षा है, किन्तु फल ते वही मिक्केगा जैसा 

ओर फिर जे कर्म' के उपशमादिक हैं बह ते पुदू-  पुरुषा्थी करेगा । 
गछ की शक्ति है | उसका कर्ताहतों आत्मा नहीं है। प्रझन---द्वव्यलिंगीमुनि गृहस्थपना छोड़कर मेक्षफे 
तथा पुरुषार्थ पूर्वक जे। उद्यम किया जाता है वह आत्मा , - लिये तप्रश्चर्यादि करता है। किन्तु उसे पुरुषार्था करने 
का अपना कार्या है, इसलिये आत्माके ,पुरुषार्थ पूर्वक . पर भी सोक्षप्राप्ति नहीं द्वाती; इसलिये यह सिध्ध हुआ 
उद्यम करने का उपदेश देते हैं. । , . - ।; कि पुरुषार्थी करने से काई सिध्थि नहीं हेती। 

अब बात यह है कि, यदि यह आत्मा उन कारणों । ' उत्तर---अन्यथा पुरुषाथ' करके फलसिद्धि चाहनेवाले 
के लेकर उद्यम करे जिसे कार्या सिद्धि अवश्यभावी है. , के कैसे यथाथ' फर््रप्राप्ति हा सकती हैं ? तपइचरणादि 
ते अन्य कारण अवश्य ही मिलजायंगे, और कार्य' की व्यवहार साधनमें अनुरागी हाकर प्रवृत्ति करमेका फल 
सिध्धि मी निश्चय से हवागी। तथा जिस कारण से शाख्रोंमें झुभव'घ बताया है; और वह इससे मेक्ष चाहे, 
कार्यसिध्धि हे! अथवा न भी हा उस कारणरूप उधम तो-थह कैसे दा सकता है ! यह ते एक भ्रम ही है। 
कियाजाय तो बद्दां यदि अन्य कारण मिलजाय ते कार्य सिध्धि '..  अश्न--इस -अ्रमका कारण भी ते केाई कम ही है, 
देती है ओर नहीं मिकेता नहीं होती । किन्तु उुसुपार्थ कया करे |. 
जिनमत में जे। मेक्षका उपाय बताया गया है उससे ते उतर--सत्येोपदेश से निर्णय करने पर श्रम दूर दाता 
मेक्ष निश्चय से श्रप्त दाता ही है। * ०, है बह ऐसा पुरुपाय' नहीं करता कि जिससे भ्रम दूर हे।। 

इंसलिये जे। जीव श्री- जिनेशेवर 'के 'पदेशानुसार का काश्ण"है कि'उसे '्रम रहता हैं। यदि, निर्णय 
पुरुषाथ पूर्वक मेक्षका प्रयत्न करता है उसे ते काछलूव्घि  ऊँरने' का पुरुंषार्था करे तो भ्रसका कारण जे। भेंह. कर्मा 
और सवितव्य भी प्राप्त दे चुका समझिये तथा उसके दे उसका उपशमादि होने पर 'भ्रम दूर द्वे जांता है । 
कर्मो'का उपशमादि भी दे चुका हैं, तभीते वह ऐसा “व करते समय परिणामों की विश्युष्पता द्नें से मेह 
पयत्न;करता 'है -। तात्पर्य यह है कि जे। पुरुषाथपूर्वक स्थिति-अजुभाग भी कम द्वा जाता है।.. . «5: 
माक्षका प्रुयत्न करता हैं उसे सब कारण मिल जाते हैं: (मेक्षमार्ग प्रकाशक) (४ ५ ३, (०, 
और मेक्षकी प्राप्ति भी अवश्य हेती है ऐसा निशवय - “57 -* - व 
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-+>>>जिनवाणी/स्तवं न रा अर 
महिमा है अगम जिनागम की; महिमा है,अंगम जिनागम डी बिल 
; . || 5, पद कप 


| पिछांनी; हम चिनमूंरति आतम की. । 
07088 व महिमा? ॥१॥ 


| 
|; 

 &छु रागादिक. , इंखकारन ज़ाने,... त्याग... बुद्धि ..दीनी. अमकी । 
डे. 7 अब | महिमा ०: 


हान जातिजागी उरं अंतर, रूचि बादी पुनि शमदम कीं, 
.. ' मसहिमा«नारा 

कर्म थंधक्ी भई ,निर्नरा, , क़ारण प्रस्परा क्रम कीं, - गे 
2 7...  महिमा०- ८  -: 

भागचंद शिव छोंलर्च लाग्या)' पहुंच नहीं हे जहँ जम की 
6. दा राय महिमा ०-३!। 


न्ट्5 








. ॥+ .. जिनागम .की महिमा, अगम्य है! ,मेंने का कु 
उसे सुना है, और समझा हैं किम चिन्मूर्ति गा हक 
५ .( झानमूर्ति ) आत्मा सबसे भिन्न हू ॥१॥ ( बज 


<* जी -अमरुप बुद्धियी उसे त्याग कर धह।  ई 5 व दा न 

मं है लिया; है कि. रागादि ८दुःखतके कारण... कि शिलाोडावरवुत ते विद वष्डा 
,ध्सलिये मेरे भन्तरमे -ज्ञानज्याति, जाग... # ४ आंश्ि पर पी शक आम 

** बह, है ओर. स्वरूपकी -रुचि बढ़ी है न्‍ ॥ २४22 पद 

! 7 ( सम्प्रग्द्श न ज्ञान पूर्वक) तथा शम (शुब्घ्र £ ०० 0० मै हे इयर 

7. चारित्र ) प्रग/ हुआ है, और इसी ..लिये 525 द 
विभाव भाव का समन हुआ हैँ हरा , 

॥ / “;:. .परमपुरुषाथ के कारण कमर बधकी निज रा _ 

, ' ..। ,.! है जे (कर्मंवंध) संसार परम्परा का 

, ,।:« रण 'था,' भोर उस मेक्ष की छालच ' लग 

. ,; 'ई दे जहं थम ( मरण ) को पहुंच “नही 239 

व ईं; यें पे, भागवंदजी कहते है ॥३॥ “ "को हट, आवक नह, 


कर र हि 4 5 8 -.ुबप्और हल » के ३8१ 
ल्‍ हि 


आंत्मंधम : सब्यजीवोकाओकमात्नआध्यात्मिकेपत्र,. 





“अ्हिता परमे घर्मा:? वाक्य 
का यह अर्थ है कि आत्मा शुद्ध 
हायक स्वभावरूप अखण्ड है, उसकी 
अन्तर श्रद्धा करके उसमें एकाग्र रददना, 
इसी का नाम अहिसा है, और वहीं 
परम धर्म दे | 

दूसरे के न ते फाई मारसकता 
हैं और न जिला , सकता है, केवल 
वैसे भाव करे। दूसरे के मारने के 
भाव अश्ुम-पाप भाव दैँ और दूसरे 
का जिलाने के भाव शुभभाव-पुण्य 
है। किन्तु बह वास्तविक अद्दि सा नहीं 
है। क्यांकि खथ॑ दूसरे के न ते 
मार सकता हैं और न जिला सकता 
&. फिर यों मान लिया कि में दूसरे 


के मार यथा ज्िछठा सकता हूं; इसका - 


अर्था यह हुआ कि इससे अपन का 
परका करता माना; वस, इसीमें 
ख्भाव की हिंसा है। काग पर दया- 
पालनेके अहिंसा कहते हँं, किन्तु 
सचमुचमें वह अद्दिसा ही नहीं है | 

सच वात ते यह है कि अधि- 
कांश आदमी हिसा-अ्िंसा की सच्ची 
व्याख्या, ही. .नहीं “जानते । उसकी 
सभी व्याख्या इस प्रकार हैंः--- 

छाग जड़ शरीर ओर चतन्य 
आत्माकेा पृथक कर देने का हिसा 
कहते हैं; किन्तु हिसाकी यह व्याख्या 
सत्य नहीं हैं। क्योंकि शरीर और 
आत्मा ते सदा से प्रथकू थे ही। उन्हें 
प्रथकू करने की वात केवछ औपचारिक 
है | आत्मा अपन शुद्ध ज्ञायक शरीर 
से अभेद है। वह पुण्य पापकी वृत्ति 


बम # 


से रहित चैतन्य झानमूर्ति है।इस 
स्वरूपके। न मानकर पुण्य-न्पापके 
अपना मान छिया, उसने अपने 
चैतन्य आत्माकेा उसके ज्ञायक शरीर 
से श्रथकू साना,- यही, स्वहिंसा, है, 
अथवा अपने के भूलकर परमें जितनी 
सुखवबुद्धि मानी उतनी स्वष्दिसा ही है। 
केाई परकी दिसा नहीं कर सकता । 

आत्मा स्वत त्र वस्तु हैं। जे वस्तु 
है वह त्रिकाह अपने आवधारपर निर्भार 
रहती है, इसलिये आत्मा निज स्व- 
भावसे ही टिंक रहा है। चूकि आत्मा 
सलिजपर' निर्भार है, फिर “मी उसे 
पुण्य अथवा रागादि का आश्रय मानना 


अर्थात्‌-रागादि के -अपना -मानना या: 


स्वमावका न मानना ( स्वभाव का घात 
करना ) हिंसा है या अहिसा 
आत्माके संग से अछूग हे।कर 
ओर परद्रन्य के संग के कारण जब 
स्वभांव से च्युत, हे।किर परके ऊपर 


कीीज-ज-+++++त++3+>5 
एक आया 


तीवैका प्रकाति इजहेश नए 

धसम्बग्दष्टि जीव रत्नन्नयरूप परि- 
णत हुये आत्माकेा ही ' माक्षमार्गा 
जानता है । यद्यपि उसे सम्यक्तादि 
गुण की भूमिका में राग ' के कारण 
तीर्थाकर नाम प्रकृति आदि शझ्ञुभ 
पुण्य] प्क्कतियां का ( कमरों का ) अवां- 
छित बृत्ति से बंध होता है, फिर सी 


वह उसे उपादेय नहीं .मानता। कर्मी... 


प्रकरतियां के त्यागने के योग्य ही 
मानता हूँ । ्‌* 
[ परमात्म प्रकाश ] 


थे & 7 एप फ््दार छ्खाद्र ता हि आ 4४ हर 
9 5 एस्डिडट्रट हैव्टाए। उुद् हाहदट /77%/2-20३ ् 


कि लञनत5 
$ ७४-९१ .. री चनीी 


लक्ष जाता है तमी पुण्य-पापकी वृत्ति 
हती हे । उस वृत्ति का पुण्यपाप 
रहित स्॒भाव में खतिनया केना, अथवा 
उससे स्वभावके लिये कोई छाभ मान 


, छेना चंतन्यकफे स्वभावका :खुत्त करना 


है। ओर वहीं अपनी वास्तविक हिंसा 
है। ओर. उस पुण्य पापके अपना न 
मानकर केवर्ल ज्ञाघक रूप मे अपने 
के प्रथकू- जसा दे उसी म्वभाव में 
आनता-से। सच्ची अहिसा है। 
चैतन्य तत्त्व परसे बिलकुल निराला 
है, बह निज से टिकते है। फिर भी 
चतन्य तत्त्वका पराधीन मानना, अथवा 
परकी सहायता की आवश्यका मानना 


- ही हिंसा है। ओर इस पराधीन 


मान्यता का टलजाना अहिंसा है। 
प्रशन-- जे। . मान्यता _ अन्नादिसे 
चली आ रही हे उसका साश कर 
देना खून नद्दी' कहलायगा ? 
उत्तर--यागीन्द्रदेवने कद्दा हैं कि 
अद्दा ! अनादि से साथ में रहनेवाले 


' बाधवें (विकार अज्ञान ) का ज्ञानियोंने 


घात कर दिया, वह उन्ने वधुओंका 
घात किया हैँ फिर भी ;वंह -हिसा 
नहीं है। क्योंकि उन वांधवों का ते 
नाश करना ही चाहिय। यही अहि'सा है। 
इसग्रकार हिंसा अहि साका यथार्थ 
स्वरूप है | हिसा अहिसा परमें नहीं 
हैं, किन्तु अपने स्वभाव में ही है। 
छेग हिंसा ओर अहिसा के बाहर 
ओर उसे सानते भी हैं, 

किन्तु वह यथार्थ नहीं हैं। +# 


कफ दुल्क्टूटुलनरजक) 
| अय हक द्जॉड् पर 
७३७० 2० के का ड़ 

न कं: है नशकक बा 

रु ह रब 


2 


एहिट शिगिमगी धाउब्मछजी .द्ुत 


गाढ़वाग गकछाक से : + 


28 हे 


केई जीव कहता है कि दंब्या- 
जुयाग (लिन में झुद्घात्मा' का कथन 
है। ऐसे शाख्रों) में त्रत, संयमादि 
व्यवहार धर्माकी द्वीनता बताई गई 
है; ओर सम्यस्दप्टि के विषय भेगादि 
के निर्जारा का कारण कहा हैं। 
इत्यादि कथन सुनकर जीव स्वच्छदी 
'अनकर पुण्य छाड़कर पापमें प्रवृत्ति 
करेंगे, इसलिये उन्हें द्रव्यानुयाग के 
ग्रथ न ते पढ़नां चाहिये ऑर न 
' सुनना चाहिये। उसका समाधान करते 
हुये कहते हैँः-- . 
यदि मिश्री खाने से गधा मर 
जाता हैं ते केाई . मनुष्य' ते। मिश्री 
खाना नहीं छाड़ देते ? उसी प्रकार 
यदि काई बिंपरीत बुध्धि मानव 
अध्यात्म ग्रंथ सुनकर स्रच्छदी वन 
जाता है ते इसी लिये विवेकीमानव 
भी अध्यात्म प्रथांका अभ्यास ते नहीं 
छाड़ू देगा? 'हां, इतना बहू अवश्य 
करेगा कि जहाँ पदपद पर खच्छ'दी 
देने का निप्ेध किया गया है, वह्दां 
इसे वह पूर ध्यान पृर्व॑क सुनेगा, 
ओर वह खच्छदी देने से बच्चा 
रहेगा। फिर मी यदि किसी एकाथ 
बातका सुनकर अपने अभिश्नाय से 
काई स्च्छदी वचन जाय ते इसमें 
प्रथ का क्‍या दाप ! वह ते उसी 
व्यक्ति का देप है। 
यदि झूठी-सदेष कल्पनाओंका 
लेकर अध्यात्मशात्रों के पढ़ने-सुनन 
का निषेध किया जायगा तो, मेक्ष 


झपदी ४मि अदा पड़ ' बाद आह महिलेफि ए; 


जायित १ ६०७३ 


न्‍ 
नि अाजत दृढ़ 


ण०दधबणन्कर कब पु. 
बज जा २० पापा (0८. क्र हक 

। री हा रे कि >+ ४१४८ ई ई है की गा 
ज॒ ॥ "४३, अय! ८ 5, ५. % ३; 
मार्गका दी निपेष हे जायगा, क्योंकि है ते वह ते पहलें से द्वी :मिंथ्यो- 


मेक्षमार्गा का मूछ उपदेश ते। अध्या- 
त्मशाक्षों में ही हैं। जेसे मेघ दृष्टि 
हने से वहुत से जीवें| का कल्याण 
हाता हैं, किन्तु साथ ही किसी के 
हानि भी हा सकती है; केंचल इसी 
दृष्टि से मेघ का निषेध ते नहीं किया 


' ज्ञाता ! उसी प्रकार सभामें अध्यात्मे- 


पदेश देने पर बहुत से जीवों का 
मेक्षमार्गकी प्राप्ति हाती है; किन्तु 
यदि काई उल्टा पाप में अवबृत्ति करे 
ते उसी के मुख्य मानकर अध्यात्म 
शा्त्रों का निपेधघ नहीं किया जा 
सकता ! ४ 


ओर फिर यदि केाई अध्यात्म 
ग्रंथों के सुनकर स्च्छदी हो जाता 


७७४४७ 





निज शुद्धात्मा की भावना से 
उत्पन्न जे वीतराग सहजानद एक- 


रूप सुख रसका आत्वाद है; उसकी 


रुचिरूप सम्यग्दर्शन, निज' शुद्धात्मा 
में वीतराग नित्यानद स्वस वेदन रूप 
सम्यश्ञान ओर वीतराग॑परमानंद 
परम समरसी भाव से आत्मा में 
निश्चंय' स्थिरतारूप संम्यकचारित्र, 
इन तीनों रूप में पंरिणत हुये आत्मा 
का ज्ञा जीव मोक्ष का कारण नहीं 
जानता, बही पुण्य के उपादेय और 
पापका हय जानता हैं । 


[ परमात्म प्रकाश ] 
न । पी | 





बा . #* त न>न्‍भ्लछटह हाल रन जम 
भ 


न 
 पथ-पाप दा बद्ण सर स्थांग - 


- सार श्रद्धान करके सम्यग्टटि 


.फिर उसके बाद चरणानुयेगानुसार 
. सैंवादि, धारण करके अधी, हो । इस- 


हृष्टि था, ओर आज मी मिश्यांटष्टि 
ही रहा। हां,” हासि : केवर्ले 
इतनी द्वी रही कि जे सुगति होंनों 
चाहिये वह न देकर कुंगति” दी 
डांगी । ओर अध्यात्मापदेश.न' दैने- 
पर : बहुतसे जीवेकिा -मेक्षमार्ग की 
प्राप्ति का अभाव द्वा जायगा | इस 
ढिये इसप्रकार बहुत “से जीवे-का 
बुरा हागा; इसलिये: अध्यात्मेपदेशका 
नियेध करना उचित नहीं है |“) 
निम्नदशावालां के लिये' कौनपोः: 
श बाग्य है. 
शकाः-द्रव्यानुयेगरूप *अध्यात्मे- 
दृश उत्क्प्ट है, और बह उंसीके 
कायकारी हा सकता है जा उच्च 
दशा को श्राप्त हा । इस लिय निम्नदशा- 
वाल्े| का ते श्रतस यमादिका ही उपदेश 
दिया जाना योग्य है। 
समाधानः-निनमत में ते यह 
परिपाटी है. कि पहले सम्यक्त होता 
है, बाद में ब्रत होता ।है। और 
सम्थक्त सपर का श्रद्धा, द्वोने पर 
दादा हैं, तथा बह श्रद्धान द्रव्यानु- 
थाग़का अभ्यास करने पर' होता है 
इस लिय पहले द्वव्यान॒वार के अजु- 


है, और 


अकार अुख्यतया हा निम्न दशा में ही 
ह्रव्याजुयाग विशेष कार्या.| कारी हे । 
तथा गोणरूप से जिसे भेक्षमार्ग' की 


प्राप्ति द्वाती हुई न दीखे उसे पहले 
फिरसी अतादिका उपदेश दिया जाता है । 
तात्पर्य यह है. कि उच्चद्शावालें के 
- अध्यात्म प्रथोंका अभ्यास थोर 
अध्यात्मापदेश अवण करना, स्वाहिये; 
इस >धारणा के अनुसार निम्न दशा 
वाढां. फे। उससे पराड्मुख/ हाना ठीक 
नद्दी है है: «88 

निस्‍्न . दशावालेके वह स्वरूप 
: श्रतिमासित होता है या नहीं १. 
£ शका-“उच्च उपदेश का . ररूप 
निम्न दशावाले के जन ही नहीं 
सक्केग(>उंसे प्रतिभासित नहीं हेागा। 
५ +संसाधानः-वह अन्य सभी कामें। 
सें अपनी ,चतुराई घताये ओर * यहां 
मूर्छ॑ता प्रगट करे, यह. .क्यां कर 


(| नन्‍त बंर्ण उर्वज्ञका मत अनेकार्सस है 


हि अनेकान्त-एक वसतुमें बस्तुपने की उपजानेवाली पंरसंपर विरुद्ध दे! शक्तियों 
' है ' 'के अंकाशित करना अनेकान्त है । 


न 

कर 
हे 
न 


हर] । ५ 


उचित माना, जाय अभ्यास करनेपर 
व्वरूप अतिभासित 'हे।ता ही है। ओर 
अपनी बुद्धिके अनुसार थोड़ा बहुत 
भासित देता हे; , किन्तु यदि सर्वथा 
निरूयमी हेनि की पुष्टि की जाय 'ते 
जिनमार्ग' के हेपी कहलायगे। 

इस सिंकेश कालमे क्या इस उपदेश 
' की मुंख्यता उंचित हे 


9० 


शकाः>-यह निकृष्ट . काछ हें, 


इसलिये उत्ड्ाए, अध्यात्म के उपदेशशी . 
प्रधानता ठीक नहीं है .. .॥; 
समाधानं।---यह काल साक्षात _ 


मोक्ष प्राप्त नहीं होने की अपेक्षा से 
निकृष्ट है; किन्तु आत्मानुभवादि 
द्वारा सम्यवत्वादि द्वाने. की. मनाई 
इस कालमें नही' है; इसलिये आत्मा- 


नुभवादि ,के . किये द्रव्यानुयोग़ को 
अभ्यास करना. आवश्यक है। मोक्ष- 
पाहुडमें भी कहा हैः-- 


$ 


, , ,अजबि तिस्यणसुद्धा अप्या झाएंवि .लहाइ इृद्च ।- 
छेाय तिय-देवतत तत्य,चुआशिवब्बुद्ि जति 4 | 
अथ'--इस पचमकाल ,में, भी 'जे। जीवःस्सम्यद्श न, शान :ओर - चारित्र 
की- शुध्धि से' झुक हेते हैं. वे ,आत्म ध्यान -करके :इन्द्रपद तथा. लोकान्तिक 


देवपद+पाते 


ओर फिर «हाँ से आकर. निर्वाण पाते हहैं।, इसलिये इस 


कालमें .भी. द्रव्यानुयेग का, उपदेश विशेषयता आवश्यक है। # - 


निषेध करना से अलेकान्त है । परन्तु- 


. (१) यह कहना कि कभी, स्वभाव से धर्मा हातां है. ओर कभी ' व्यवहार 
से भी धर्म' होता है, यह अनेकान्त नहीं हैः प्रत्युत एकान्त है. 
(०) स्वभावसे छाभ होता है, ओर केई देव, गुरु, शास्र भी लाभ करा देते 
० है या सानले वाला दे। तत्त्वोंका एक मानता है, अथौत्‌ वह एकान्तवाद मानता है | 
; देने. नय हैं; परन्तु उनमेंसे एक 
(व्यवहार ) के। मान्न “ है? यों मानना ओर दूसर ( निश्चय ) फा आदरणीय 


$* 8255 4 (| का 


यद्यपि व्यवहार और निश्चय दे 


' मानकर उसका आश्रय लेना, यही अनेकान्त है।. ' 


क्‍:६- फेक - 5६ ह » |] 


स्वभाव से शुद्ध, नित्य; पर्याय से अशुष्घ, अनित्य; उसमें पर्याय पर दृष्टि 
इ्यवहार है और स्वभाव पर दृ्ष्टि निश्चय है। देने के मानकर निर्चयका 
आदर करना अनेकान्त हे । ओर वह निश्चय स्वभावके बल से ही धरम हाता है | 


आत्माका खव॒रुग॑ अनेकान्त है । 


मिला मल ८3: >>! नल. मन चलन 


( हिंदी समयसार प्रष्ट ५४५ ) 

अथवा दूसरे रूप में अनेक्ान्तका, स्वरूप ,कहा 'जोय ते दे।. बिराधी 
' शक्तियाँ का प्रकाशित, करनेवाछा ओर वस्तु के! सिद्ध करने बाछा अनैकान्त ' 
' है। भगवानने दे! नय कहे हैं।...निश्चयनय ओर व्यवहारनंय' 
..._ निरचर्यनय स्वभावाश्रित है ओर व्यवह्ार्नय पराश्रित-निर्मित्त आश्रित है | 
हे दा उन देनें के जानकर निश्चय खभाव के आश्रय से पराश्रित उंयंबहारंका 


>- ०5 
१7 और! 


[परम पूजंय सदेशुरुदेव 
के व्याख्यान :से 


५ 
(।॒ | ॥४ 


ही हि 
$ न छ )॥। १ ह के 
* 5 4 





हम 
क्‍ 


६०३० +» ३ 


४ '॥॥ 


भात्मपर्भ ! ४ 





भगवान महावीर प्ररूंपित अनेंकान्त धंसेका वास्तविक स्वरूप 


शासनेपकारी सदयुरुदेवश्षी कानजी स्वामीकां 


ठ 
न्‍ै 
7 न न काना 
१4 


भी यह मननीब व्यास्यान 
:.. ...+>शित-किया जाता .हं ढद्रापा 


्‌ 2), जे हू अप दे: सर 
8० कमी इपेन ड ९:९५. “आ # 
5 


सर्व द्रव्यमय अप पुरुष दुर्वासनोवासित: | «४ 
खदब्यअंमर्त: पशुः किले परूव्येपु विश्राम्यति । 


स्थाद्दी तु समस्तवस्तुप पर्रद्यात्मना नास्तितां 


जानन्निर्म लशुद्धवाधमदिसा. स्वद्वव्यमेवाश्रयेत्‌ ॥२५३॥ ._ 
हर .एक वस्तु स्वंपणे-( स्वकी अपेक्षा ) हैं और-परपणे 
(परकी अपेक्षा ) .नहीं है, यह अनेकान्त -है।आत्मा- पर- 
स्वरूपसे नहीं, है; पर; आत्माके-स्वरूपसे नहीं -है। «देने 
पदार्थ अनागनन्त भिन्न है एक पदार्थ के दूसरे पदार्थ का आश्रय 
मानना यह ही ससारका कारण है। हर एक ,व॒र्तु ओर 
उसका गुण-प्योय स्वपे है और परपणे अमावस्वरुप है। 
परका परपणे अस्तित्व है' ओर आत्मपणे नास्तित्व है। इस 
तरंइ आत्मा आत्मपणे है, परपणे नहीं है । जिस .स्वरूपसे 
आप नहीं है उस स्वरुपसे जपनेके! मानना यह एकॉंन्त- 
याद है। आजा देवने -इस कछहमें एकांतवादीके पशु 
कहा है, वह संसारमें अनतकाल अमण करनेवाला है | 
इस अषनेकान्तके चोदद प्रकारमें ते जैनदाश' निक रहस्य 

था जाता है। हरेक वस्तुका अस्ति-नास्ति स्व॒तन्न स्वभाव 
है । .इरेक वस्तु स्वसे अस्तिरूप है ओर परसे नास्तिरूप 
: हैं। एक बसतुकेा दूसरी वस्तुका किचितमात्र सहाय मानने 
बाढा पएकांतवादी. हूं, -वह जैनदर्शनका नाश करनेवाक्ा है। 


ब्ल्+ बस न॑ी#5 _- भनन 
$ 


:-कुनयकी वासनासे वासित हुआ एकांतवांदी--मज्ञानी 


मांनतां है कि शरीरादि अच्छा रहे, घनादिकी अनुकूछता 
दे, कुदुम्बादि अनुकूल हे। तव॒ धर्म दवा सकता है ऐसा 
माननेव्ालेने आत्माका,धर्म- परके आधीन -माना है -अथीत्‌ 
उसने आत्मा ओर परपदाथ को एक माना -है, उसके 
आखाय' देवते इधर सश्ञु- कहा है। हे 


आख्िन । ३००३ 





की जुगर्लकिशेरजी मुख्तार (रपाएक  अनेकान्त “) की ' विनति से 
४ मनेकीन्त के िशेषमे प्रकाशनाथ: परम पूंज्यं सदगुरदेवश्री 2 
(ता, ११-१३ झुछाई सन १९४४ के दिन दिये हुओ समयसारके पांच कलशेंका) 
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आत्मा परकी अपेक्षासे, नास्तिरुप 'हैःओर पर खात्मा 
कीं अपेक्यांसे नारितिरूप हे ।. इस अकार अंनेकान्तका स्वरूप 
नहीं स्वीकार क़र >जा+ परवसंतु्से निज़;-आत्माकां। अस्तित्व 
मानकर-आत्माका स्वभाव -पराश्रित -सानकर.-ओर, परद्वव्य 
में ख़पनके अमसे परद्रव्यामं ठक्ष.करके अटकता है ऐसा 
सं-परके: एक मानने:बाल्य जीव एकांतवादी प्रशु है ऐसा 
इस - कछशमें .कहा है। 

» एक, द्वव्यके अन्य द्रव्यसे सहाय - मिके 'ऐसा- जिसने 
साना है उसने :स्वाद्वव्यमें एकपना माना हैं।-पर -वरतुसे 
लिजके--किंचितसान्र शुण-देपका द्वाना जे मानते हैं के 
मूढ़ हैं। पर वस्तु छुछ भी हे। किंतु ,बह ,सुझकेा, लाभ-- 
अछाभ करनेमें समर्थ: नहीं हैं--इसका जिसके ज्ञान 
नहीं है. ओर परवस्तु अनुकूछ है। ते मुझके छाम होंगे 
ऐसा मानकर जे। परमें रुक जाता है वह मूढ़ पश्ुु जैसा 
है. ऐसा आचाय'. दव कहते हैँ 

' “पर' बरतु आत्माके शाधीन नहीं' हैं ओर' आत्मा पर 
वस्तुके आधीन नहीं है, इससे यह फल्षित हुआ कि 
परवस्तुसे आत्माकों क्िचित मात्र भी छाम होनि नहीं' 
है। मेरा स्वभाव मुझमें मुझसे ही हैं, ऐसा अ्रद्धान जिसका 
नहीं है वह आत्माका धरम परसें मानकर-अपना स्वभाव 
परके -शाधार है 'ऐसा मानकर परद्रव्यमें र्रपना मानता 
है वह एकांतवादी है।:भनेकांतवादी ज्ञानी. जानता है' कि 
मेरे .सभावमें:पर नहीं, प्रवंस्तुमें: में, नही हूँ, तबजिस 
वस्तुका मुझंमें:: अभाव हैं व्ृहे' अभावरूप :वरतु झुझकेा 
छाभ्र-हानि पहुंचायगी-ऐसा क्रमी.नहीं बनेगा। अभावरूप 
वस्तुसे यदि-किसीक़े! कुछ भी-दवेवे तब !शशक्तका- सी-ण 
लगनेसे स्‍्अमुक पुरुष मर गया ऐसा प्रसंग जावेगा । कि तु 
मेरे आत्मामें कम' नहीं, कर्म'में मैं-नही;- शरीरमें आत्मा 
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नहीं, आत्मामें शरीर नहीं; पैनें वस्तु मिन्‍न हैं, एक 
पसतु फा अन्य बस्तुमें अभाव है, ऐसा जानने बाला 
अनेकांतवादी सम्यग्दष्टि धर्मात्मा समग्र परवस्तुकी अपेक्षा 


अपना असाव मानता है। ओर स्व की अपेक्षा परका. 


अभाव मानता हैं, इससे वह परवस्तुसे किचित्‌ मी छाभ- 
हानि मानता नहीं है। किन्तु दरेक वस्तुका एक दूसरेमें 
नास्तिपण द इससे मेरा स्वभाव मुझमें है, स्वभावकी शुद्ध 
श्रद्धा, शान और चारिष्न वह भी मुझसे ही दे ऐसा 
मानता हैं ओर जिसकी शुद्ध ज्ञानमहिसा निर्मोल है ऐसे 
स्वद्वव्यका ही आश्रय करता है। प्रत्येक द्रव्य अनायनंत 
सिन्‍न रहकर सवा निज नि फी अवस्थामें कार्य कर 
रा है, कोई किसीके।! सहायक नहीं होता है, ऐसा 
जानमेवाला धर्मौत्मा परद्धव्यका आश्रय केसे करे ९ 

भावा्था--- मैं परपणे नही हू', स्वपणे हू' ” ऐसा नहीं 
मानने वाले पशु समान एकांतवादी आत्माकों सर्व पर- 
द्ृव्यरूप मानता है उसके अपना भिन्‍न स्वभावका ज्ञान 
नदी' है, भमिन्नतवकी श्रद्धा भिन्नत्वका ज्ञान ओर भिन्नत्वकी 
स्थिरता बिना सुक्त नहीं हा सकता। जे। वस्तु मुझमें 
नददी' हैँ वद मुझके क्या करे ? मुझमें अभाषरूप पस्तु 
मुच्तमें कुछ सी कार्य नहीं कर सकती | आत्मा परसें 
अभावरूप देनेसे, वह परमें कुछ भी नहीं कर सकती 
ओर परवस्तु आत्माकी अपेक्षासे आत्मामें अभावरूप होने 
से परवस्तु आत्माका कुछ भी नदी' कर सकती। कर्म 
आत्सासे पर है उससे वह आत्साफे हैरान नहीं कर 
सकता । 

यह अनेकान्त जेनद्शनकी जड़ (मूछ) है। यह 
सिद्धांत अनादिसे स'स्रारी जीवोंफि ख्यालमें आया. नहीं 
है. कि आत्मामें परका अभाव है भर परसें आत्माका 
अभाव हैं। हर एक वस्तु खसे अस्तिरुप और परसे 
नास्तिरुप है ऐसा नहीं सानतनेवाछा एकांतवादी है, उसके 
परसे भिन्न अपना स्वरूपका ज्ञान नहीं है। 


स्वपणे है. ओर परपणे नहीं है ऐसा कहनेसे परप 
दार्थकी भी सिद्धि हा! जाती है। यदि सब मिलकर एक 
ही बरतु हें! तब एकमें विकार नहीं द्वागा; क्योंकि 
स्वभावमें विकार नहीं है। यदि अकेला पदार्थमें विकार 
हा तद विकार ही स्वभाव दवा जायगा, इससे विकारफे 
बक्त अन्य दस्तुकी हाजरी हाती है, उसका लक्ष फरके 
आत्मा ख्॒थ अपनेमें विकार करता | बस्तुका असित्व ते 
है दी किंतु प्रत्येक स्वपण्ने है, परपणे नहीं है। एक 
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वरतुका “स्वपणे है” ऐसा कहते ही “ परपणे नहीं 

है” ऐसा अनेकान्त स्वयमेव ही प्रकाशता 
है। वसु सवपएंणे है ऐसा कहते समय उसमें, 

“ परका अमाब है ऐसा आजाता है | स्वमे' जिसका अभाव हे 
वह वस्तु स्वके कुछ छाभ या हानी नहीं कर सकती। 
शरीरकी किसी चेष्टासे आत्माका लाभ या हानि नहीं द्वाती 
क्योकि आत्माकी अपेक्षासे शरीरका आत्मा में अभाव है। 
उसी तरह आंत्माकी इच्छासे शरीरकी अवस्था द्वाती नहीं 
है, क्येकि इच्छाका शरीरंमे अभाव है इस अनेकान्तका 
' ज्ञान जिसके नहीं है' उसके आचार्य देवने पशु कहा है। 
आत्मा शरीरका कुछ केरनेकी इच्छा करे किन्तु उस 
:इच्छाका शरीरमे' अभाव है', इससे जे। इच्छा शरीरसे' 
अभावरूप है' वह शरीरका कया फरे ? इच्छा राग है; 
उसका आत्माकी अवस्थामे' सद्ृ॒भाव है, किन्तु शरीरमें ते। 
रागका अभाव हैं, जे! अभावरूप है वह कया करे 
उसही प्रकार इच्छांमें शरीरका तथा कर्मका अभाव हे 
तथ शरीर वा कर्मा इच्छासे' कया करे? अर्थात्‌ शरीर वा 
कर्म' इच्छा नहीं फरता हैं | इच्छामे' कर्मकी ' नार्ति है 
तब कर्मा इच्छाके फया करे ? कम निमित्त है ओर 
इच्छामें निसित्तवका अभाव है इससे कम' के " कारणसे 
इच्छा नहीं है । 


इच्छामें परका अभाव है' और परमे' इच्छाका अभाव 
हैं। इच्छा आत्माकी क्षणिक विकारी अवस्था हैं, 
कर्माका अभाष॑ है. तब कर्म इच्छामें क्‍या करे इस 
तरह अनेकान्तफे जाननेवाला ज्ञानी सब. परसे अपना 
ास्तित्व मानकर स्वद्रत्यमें रहता है । ह 

परद्रब्यका विषय छोड़कर लिये अदर। अंब रही 
इच्छा । इच्छा आत्मामें द्वेनेवाली विकारी क्षणिक अवस्था 
है, उस क्षणिक इच्छा जितना आत्मा नहीं है। त्रिकाली 
स्वभावकी अपेक्षाें क्षणक इच्छाका अभाव है और 
इच्छामें त्रिकाली स्वभावका अभाव है।। इस तरह रवभा- 
वे इच्छा नहीं ओर इच्छामें स्वभाव नहीं | क्षणिक 
इच्छा जे। हाती है उसके अपनी सानना वही ही संसार 
है। बस्तुदष्टिसे विकारका अभाव है, इससे वस्तुदृष्टिमें 
संसार नही है।. सात्र “इच्छा मेरी” ,ऐंसी दृष्टिकी, 
विपरीत सान्यतामें संसार है | 


हर एक वस्तु स्रपणे हे, परपणे' नद्दी' है। थदि वस्तु 
परपणे भी अस्तिरूप हे! तब दे। वस्तुं एक है। जाय, किन्तु 
देनों वस्तु भिन्न देनेसे एककी दूसरीमें नोस्ति है। देव 
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>शा्ख भौ पर हैं, उसका मेरेमें अभाव है । वह अभाव 
बल आधारसे ( देव शुरु्यासत्रके आधारसे ) मेरा धर्मा नहीं 
है, मेरा स्वभाव मेरापणे है और मेरे धर्मंका संबंध मेरी 
साथ दी है। इस तरह अपने स्वभावके आशभ्रयसे हीं 
घम दे । 


तू धर्म करना भाहता है कि नहीं ऐसा प्रथम तू, 


निर्णय कर । यदि धर्मा करना चाइता हे। तब “ परके 
आत्रिद मेरा धर्म॑ नहीं है” ऐसी श्रद्धा द्वारा पराश्रय 


उसके ही हाथी मानकर वह कहता है कि हाथी मुसल 
ऊैंसा है!। इस तरद द्वाथीके सुत्य-स्लदपका अनजान ऐसे 
सर्वां ही अँघ पुरुषाने द्वाथीके एक एक अगके दी हाथी 
ही मान लिया। वैसे ही अज्ञानी--आत्मस्वरुपका अनजान 
ऐसा जीव एक अपेक्षाके| द्वी पूरा वस्तुका स्वरूप मान 
बैठता हैं। जैसे कि वस्तु परपनेसे नास्तिरूप है ऐसा 
कहनेपर स्वपने भी नास्तिरुप मान बैठता है सपने हैं 
ऐसा कहनेपर परपने मी है. ऐसा भान बैठता है, परकी 


छाह। परसे जे। जे। अपनेमें दाना साना है. उस मात्य- अपनपने नास्ति हैं ऐसा कहने पर परकी सर्वाथा नार्ति- 
पड हुं, | हक बक ली 


ताकेा सम्यग्हानसे . जलादे। '' मेरा स्रभाव मुझमें है, वह 
कभी भी परमें नहीं गया हे” ऐसा श्रद्धान कर । स्वद्नन्य 
में ही स्थिरता कर यह द्वी धर्म' हे । 

जगतकी .अपेक्षासे आत्मा असत्‌ हैं, आत्माकी अपे- 
क्षासे जगत्‌ असत्‌ हैं, किन्तु आत्माकी अपेश्ञासे आत्मा 
और जयतकी अपेक्षासे जगत दाने सत्‌ है, इस तरह 
परसे असत्‌ और स्वसे सत्‌ ऐसा अपने स्वरूपके जान- 
कर ज्ञानी स्वद्वब्यमे विश्राम करता है, उससे विरुद्ध 
अपने स्वरूपके परपणे मानने वाले अज्ञानीके। कही भी 
विश्रामस्थान नहीं. है'.। इस तरह कलश २५०३ में पर- 
ट्रब्यससे असतपनेका प्रकार कहा | 

अय कष्ठश २०४ में. स्तेत्रसे अस्तित्वका प्रकार 
कहा जाता है । 
पिन्लप्षेत्र-निषण्ण-देध्य-नियत-व्यापार-निष्ठ: सदा 
सीदत्पेब बहि: पत॑तममितः पद्यन्पुमांस पशु:। 
सपेत्रास्तितया निरुद्ृरभतः स्पाद्ादवेदी पुन- 
स्तप्टत्यात्मनिखात-बेध्य-नियत-व्यापारशक्तिमबन । २५४ 

हर एक वस्तु अनेकान्तात्मक देननेपर भी वस्तुका एक 
ही पक्ष मानकर सर्व पक्षका नहीं देखने वाला एकान्तवादी 
एक अपेष्ता पकड़कर उतना ही बस्तुके सान लेता है वह 
वस्तुस्वरुपसे अज्ञात हैं। एक बार चार जन्मांध पुरुष, 
किन्दीने हथीकें कमी भी नहीं देखा था हाथी कैसा 
हैठा हैं, इसका निर्णय करनेकेा बेठे। उनमेंसे एकके 
हाथमें हाथी की पूछ आई, यह पूछके ही हाथी मानकर 
कइता हैं कि 'हाथी रस्सी जैसा है;' दूसरेफे हाथमें 
हाथीका पांव आया, वह उसके ही हाथी मानकर कद्दता 
है कि ' हाथी स्तम्भ जैसा है;” तीसरेके हाथमें हाथीका 
कान आया, वह उसके ही हाथी भानकर कहता है कि 
हाथी सूप जसा है; चोयेके दवाथमें हथीकी सूंड आई 


फाश्िन $ २००२ 


मान छेता है. ओर सामने देने वाली वस्तु उसकापने 
है ऐसा कहने परे अपनेम भी परकी अस्ति मान बेंठता 
है, इस अकार एक ' अपेक्षाका पंकड़ कर उस ही के 
प्रसाग पूरी वस्तुका स्वरूप मांन' बैठता है वह बसंतुके 
सच्चे स्वरुपसे अनजान है---एकान्तवादी है, उसके 
आचार्य ने इस कलशमें पशु कहा है . . 

आत्मा सदा अपने अस ख्य प्रदेशेंमें ' ही है'। परक्षेत्रमें 
रहने वाले ज्षेय पदार्थेका आत्मा मात्र झ्ञाता. देनिपर भी 
“शह परक्षेत्र मेरा है” इस तरह परक्षिन्नोंके स्वक्ेन्नपने 
मानकर स्वाथा एकान्तवादी अपना नाश करता है; शरी- 
रादि परज्लेयरूप अपनेके मानकर अज्ञानी पर लक्षमें 
प्रवर्त ता. है, ज्ञानका म्व-परप्रकाशक खभाव दे।नेके कारणसे 
ज्ञानमे' पर वस्तु दीखती है इससे मेरा अस्तित्व परमें गया 
दे! ऐसा मानकर परद्ृव्यकी और लक्ष देकर अपना नाश 
करता हैं; किन्तु आत्मामें परंवस्तुका आकार प्रवेश पाता 
नही है, वैसे दी आत्माका आकार परमें प्रवेश पाता नहीं है, 
आत्मा ते सदा ख्षेत्रमे' दी है उसका अज्ञानीकी भान 
नहीं है । हि 

प्रथम २५३ थे कलहमे' द्रव्यकी घात थी, - 
कछशमे' क्षेत्रकी बात है। परसक्षेत्रक आकारफेा जाननेका 
आत्माका स्॒रभाव है ही; श्ञानमें परक्षेत्र दीखता है' उस 
परक्षेत्रका अपना मानकर ओर अपनेके परपने मान कर 
एकांतवादी अपने स्वरुपका नाश करता है। 

आत्मा नित्य असख्यप्रदेशी है उसके प्रत्येक प्रदेश्में 


अन॑ तगुण हैं, उसका क्षेत्र अपनेसें ही है । भाई! तेरा 
तेरेमें है, तेरा क्षेत्र असखझ्य प्रदेशाकार है| इस तरह 


' अपने .के भिन्न न सान कर जे। परक्षेत्रमें एकपना मानता 


है उसके आचार्या भगवाने इस कलशमें एकान्तवादी पश्ञु 
कहा है। स्वाद्रादका जाननेवाला ज्ञानी स्व्षेत्रमे' अपना 
अस्तित्व मानता हैः इससे परक्षेत्रमें स्वयनेकी मान्यता नहीं 
€ं, श्तना परतरफका वेग रुक गया है'। 'स्वप्षेत्री अस ख्य 
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है व्यवहार से ' देवजिन, . निश्चय से है. आप), । ४ / तह 


्रदेशोंका, पिंड. हूँ” ऐसा मानने वाला, ज्ञानी, स्ज्षेत्रमें 


'वर्तता हुआ .मी .आत्मामें - ही आकांररूप बना हुआ 
परज्ञेयोंकी सांथ एकपना मानता नहीं है किन्तु मेरे शानमें 
ही परके जाननेकी शक्ति है ऐसा समझ कर स्वद्रव्यमें 
ही रहता हैं। परवंस्तु मेरे ज्ञानकां ज्लेय_ है. परस्वतु में 
नहीं हूँ किन्तु मेरा ज्ञान ही मे हूं ऐसे अपने . ज्ञान 
का निम्चय ज्यापाररूप शक्तिवाका बन, कर, स्वद्वव्यमें स्थित 
रह फर खके जीवित रखता हैं--स्वरूप मे' हीं रहता है॥ 
वीतराग द्वोने के पहले शुभराग हे।ता है ओर _ शुभ- 
राग में निर्मित देव-गुरु आदि भी हेत्ते हैं, किन्तु वह 
राग ओर. रागका निमित्त मेरा नहीं है।। में परक्षेत्रसे भिन्न 
हूँ, मेरा धर्म भेरे क्षेत्रमें दी है, ऐसा, न मानने वाला 
अज्ञानी स्वभावफे परपने मान कर अपना नाश करता है 
ओर ऐसा जानने बाला ज्ञानी परपने अपनेके. नहीं मान 
कर स्वपने ही अपनेफेा स्थिर रख कर अपना नाश नहीं 
ऐने ऐेता। ' 
: » प्रश्नों ! तेरा क्षेत्र तेरे पास है, परक्षेत्र तुझसे भिन्न 
है । परक्षेत्रफा जानने का तेरा स्वभाव हे किन्तु अन्य काई 
तुमे आश्ाता नहीं हैँ, वेसे ही तेरा क्षेत्र अन्य ' परवस्तुमे' 
जाता नहीं हैँ। आत्मा आत्माके ही क्षेत्रमे' है अज्ञानी 
परक्षेत्रमे' अपना अस्तित्व मान कर निजका नाश कंरता है, 
ज्ञानी स्वक्षेत्रम' परकी नास्ति मान कर स्वमे' टिकंता स्थिर 
रहता है। इस तरह अनेकान्त वस्तुका स्वरूप हैं, तत्वका 
ऐसा स्वरूप जा नहींसमंझेगा उसके निगादमें जाना पडेगा, 
ओर जे सेमझेगा वह सिद्ध भगवान त्रिंछाकनाथ. हे।गा ही.। 
ओर निगाद ही सुख्य गति है शुद्ध निश्चयंगति 
सिद्ध है ओर अशुद्ध निश्वयगति _निगाद' है, बीचकी चारे। 
गतियाँ व्यवहार है, उनका काल अल्प है ॥२५४॥ 


स्क्षेत्रस्थितये प्रथम्विधपरक्षेत्रस्थितार्थाज्झन्ात्‌ । |, 
तुच्छीयूय पशु! अगश्यति, चिदाक़ारान्‌ सहार्थेर्व सन्‌ ॥ 


१५४ ६ 


इसी वचन से समझ ले, जिंन॑ प्रवचन फी छाप | है | ; £फ लक 


६ ह ६ * ५ 
हे ग्लमिए्‌ एजचनल पक हम थक ०3 





स्पादंदादी तु पर्सन स्वधामनि. परक्षेत्रे, विंदन्नास्तिता | 
त्यकताथेिपि न तुच्छंताम॑सुभवत्याकारकर्पी , .परान्‌ ॥| 
ज्ञानका स्वभाव जाननेका है, इससे .परवस्तु जब श्ञान 
में दीखती हैं. तब अज्ञानी माने कि परवस्तु ज्ञानंमें घुस 
हैः उसके निकाल' दृ' अर्थात्‌ ज्ञानकी अंबरथाकों निकाल दूं 
तब अकेला- ज्ञान ही रह जाये ऐसां माने कर तुच्छ दवाता 
हुआ नांश पाता है । अज्ञानी ऐसा, सानता है कि ज्ामंमें 
गृह, स्री, बालक आदि' याद आतां है. इससे मुझके राग 
हुए बिना रहता नहीं है; यह वात बिलकुल झूठ. है 
घर का ज्ञान हेना रागका- कारण नहीं है, किन्तु घंर 
प्रति जे ममत्व भाव है वह रागका कारण हैं, उससे गरहा- 
दिका ज्ञान भछे दो किन्तु “ यह गृह मेरा है” ऐसी 
सान्‍्यताके बिस्मरण 'करनेका है। ज्ञानके तू. किस 'तरहं 
भूलेगा. )+-साई | :जानतेका ते! तेरा..स्व॒भाव: है; उसमें: पर- 
वस्तु सहज. दी अकाशती है, परवस्त॒केा:भूलनेका:: नद्दीं है 
किन्तु 'पर मेरा? एसी मान्यताके। निकालदे।.। परका ज्ञान 
रागद्वपंका कारण नद्दी' ' है. किन्तु 'पर' मेरा ऐसी ' सान्येता 
ही रांग-हेषका कांरण: है, उसी मान्यंताकें ही - घंदंलनेकी 
आवश्यकता है; उसके बदले अज्ञेनी परवंस्तुका जाननेरूंप 
अपने ज्ञानकी 'अवस्थाफे। निकालमेके इच्छता है।' किन्तु 
वह, किसके निकांछेगा भाई ! ज्ञान ते तेरां 'खभाव- है, 
क्षण क्षणमें उसंकी अवस्था 'बंदलती है, और” उस * ज्ञार्नकी 
अवेस्थाका एसा स्वभाव हैं कि पंरंपंदाथ" 'उसमें .झरलकतां 
है, वहां अंज्ञानी मोनता हैः कि पंखंस्तुंकां ज्ञान ही ' भूले 
जाऊं अर्थात्‌ मेरा ज्ञान: ही निकोल दू। इसे तरह ' शेय 
निकाल दू'। इस! तरंह ज्षेय पदांथसेः मेरें ज्ञानंदी अवस्था 


भिन्न है. ऐसा नहीं मानने वाला अंज्ञानी ज्ञानंकी अंवस्थाओं 
भी ज्ञेयरूप .सान कर..अपने ज्ञानकी, अवस्थाकेा ..छेडना 


मांगता है, जब कि अनेकान्त धम'के जानने वाला:शानी 


/ ' भ्रात्मपर्मा ;:४ 


हे 


जानता हैं.कि पर पदाथ के जानने .पर भी मेरे ज्ञानकी अब- 
स्‍था क्षेयसे भिन्‍न है, मेरे श्ञानमें क्षेय पदार्थका प्रवेश नहीं 
देता द--ऐसे परसे नाम्तित्व जानता .परवखुसे अपनेके 
सींचकर स्वश्लेत्रमें रहता, राग-द्वेषका त्यागता, स्वक्षेत्रमें ही 
धानके एकाम्त करता है । 

परत्षेत्र ज्ञानमें अकाशता है वह ते भेरे ज्ञानस्वरूपका 
सामंथ्य॑ है, जानेना मेरा स्वरूप है, पंरक्षेत्र मेरा स्वरूप 
नहीं है ऐसा जानता हुआ ज्ञानी ज्ानमें परपदार्थ प्रका- 
झता हैं तब भी ज्ञानके तुच्छ - नही मानता है किन्तु 
ज्ञानकां सामथ्यों मानता है। ओर भी ज्ञानीका निर्णय 
है कि भेरे ज्ञानकां स्वभाव ते! एक समयकी एक पर्याय में 
ठीन-काल तीनछेक के जाननेका है, ज्ञानका स्वरूप ही 
लाननेका हूं, जाननेका कारण राग नहीं हे, किन्तु ' परमें 
में हु' वा पर मुझमें है” ऐसी मान्यतां द्वी राग-द्वेषका 
कारण है, अज्ञांनी स्स््पके एक सान कर राग-द्वेष 
करता रहता है । धर 

परक्षेत्रमें रहा हुआ शेयपदाथों का आकाररुप ज्ञानकी 
अवस्था दाती हैँ । किन्तु 'डस अवस्थाके। थदि में भेसी 
भानूँगा तब खक्षेत्रमें ही रहनेके बदकेमें मे परक्षेत्रमे 
घढा जाऊंगा! ऐसा सानकर अनेकान्तकों नहीं जानने 
बाला अज्ञानी परवस्तुकी साथ २ ही अपने ज्ञानके भी 
छाड़ देता है ओर इस तरह स्वयं चैतन्यफे आकार-- 
क्वानकीं अवस्थासे रहित तुच्छ द्वेकर नाश पाता है, और 
स्वाद्मादके। जानने धारा ज्ञानी परक्षेत्रमे ज्ञानकी नाप्ति 
जानता हुआ ज्ञेय पदार्थेका छोडता हुआ भी अपने 
झ्ानकी अवस्थाके छाडता नहीं है, इसंसे वह तुच्छ नहीं 
है।ता है, किन्तु सक्षेत्रमें ही स्थित रहता है। चह जानता 
है. कि परके जाननेका मेरा खभाव है, परमें में नहीं 
हूृ' ओर परके जाननेरूंप मेरे ज्ञानकी अवस्थासे मैं भिन्न 
नहीं हूँ, जे अवस्था है. वह मेरा ज्ञान ही है ऐसा 
जान कर वह स्वभावर्म ही स्थिर रहता है। इस तरह 
झानकर स्वभावमें स्थिर रहना ही धम' है ॥|२००॥ 


पूर्वाल वितवेध्यनाशसमये ज्ञानस्थ नाश विदन्‌ 
सीदत्वेव नं क्विचनापि कंलयतत्य ततुच्छ: पशु 
अस्तित निमकात्तोाज्स्य कलयत्‌ स्थाद्मादवेदी पुनः । 
पूणण स्तिष्ठति- बाह्मवस्तुपु मुहुर्भूला विनश्यत्तपि-॥ 


अत्मा देहसे मिन्‍न तत्त्व है। देह 'और आत्मा एक 
नही.।हं फिन्तु सिन्‍न हैँ। एक आत्मास देह-सन-वाणी-कर्म' 
आर .पर-आत्माएँ त्रिकाढ-मिन्न . हैं। हरेक आत्माका तत्त्व 
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मिन्‍न है' । जड़ .भी .-भिन्‍न.. वस्तु... है,. .प्रत्येक, “ वस्तु 
भिन्‍न है, , भिन्‍न ., वस्तु .की शक्ति. भी...:मिन्‍्न- है:और 
प्रत्येक्क्षी अवस्था मी ..,मिन्‍न भिन्न, .है.।. आत्माकी 
अवस्था आत्यामें . दवाती ....है,.... “शरीरकी,, :अबस्था 
शरीरमें छाती, हैं: ।- देह और आत्मा, एक- क्षेत्रावगाही 
देने पर भी देनेंकी अवस्था भिंनन भिन्न अपने आप 
हेतती हैं । यह. नहीं जानने वाला अज्ञानी--एंकान्तबादी 
देंहके आश्रित अपना ज्ञान मानता हैं , अर्थात्‌. जब 
तक देह रहेंगा तव तक मैं रहूंगा.ओर देहका नाश होने 
पर मेरा भी नाश होगा, इस तरह ज्ञेय' पंदार्थसे भिन्न 
ऐसा अपने ज्ञानका अस्तित्व नहीं जानता अत्यन्त. तुच्छ 
द्वाकर नाई पांता हैं । किन्तु श्ेयकी अवस्थाओं का नाश 
हेने पर, ज्ञानकी अवस्थाएं नाश नहीं पाती है । आहमा 
देहसे मिन्न पदार्थ हैं, उसमें ज्ञान दर्शान अस्तित्वादि गुण 
है, उनकी , अवस्था, समय २ द्वाती रहती. हैं.। शरीर 
जड़ पर॒माणुओ का बना हैं. .परमाणु...भी. द्रव्य -हैं . द्ृत्य- 
पनेकायम र्‌ह कर अपनी अवस्था बदलते ही. रहते. हैं-। 
आत्मा चैतन्य ,ज्ञानमूर्ति है, शरीर, जड़ है,.- .उसमें 
समय ० अवस्था,-बदलती : है; वह.:क्षानमें: दीखती हैः ;-उस. 
जगह आत्मस्वभावका अनजात्. अज्ञाती; जीव ज्ञेयक्री: अव- 
स्था पढटते ही में पलट गया ऐसा, मानता :हैः। - शरीर 
ढुबःल है जाय-कृश हे। जायः वहां वह जानता है. कि मैं 
झुश हे। गया ओर शरीर-इन्ह्रियका बल :बढ़ने पर. मेरी 
शक्ति बढ़ गई। ऐसा. मानने वाह अज्ञानी' शरीरसे भिन्न 
आत्मतत्वका मानता नहीं है; इससे वहः बस्तुका “नाश 
करता हूँ | परकी अवस्था बदछने पर समग्र आत्मा बद्छ 
जाता हैं. ऐसा समान कर. अपने, भिन्‍न अस्तित्वके जे। नहीं 
भानता हैं बह वस्तुका नाश- करसे।बाला है॥: / ८ 
जहां इन्द्रिय .शिथिल दे जाय,-शरीर कूंशः है जाय 
वहां में कृश'है। गया ऐसा सानने।वाछा-आत्मांकी स्वत न्न 
शक्ति शरीरसे भिन्‍न हैं ऐसा नहीं सर्निता हैं। - शरीरोदि' 
ठीक' रददे तब-में ठीके रहुंगा ऐसा«मानने वाछा ज्ञनकी 
स्वाधीन अवस्थाका नाश: करता हैः 5 | 
आत्मा खाभाविक जिकाल खतस्त्र वस्तु है; उसमें श्रद्धा 
शान, अस्तित्व आदि अनंत आुण है, उ् शुणांकी संमय 
अवस्था होने पर भी मेरी' अ्स्था परसे हेतती 'है, 
ज्षेयाश्रित मेरे ज्ञानकी अवस्था) देती है: ऐसा भांनने' वाह 
अत्माक्ा पराधीनर. मानता है, त्रिकाल / स्ाधीन त- 
लके पराधीन माः । 
प्रथम जाने हुए कया का पीर कक ई। | 
नाश देने 


5, 5 
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पर मैरा ज्ञान भी उसकी साथ नष्ठ दै। जाता है, ऐसा 
मानने वाला निज्ात्मज्ञानकी सिन्‍न सत्ता--मिन्त अस्तित्व 
भानता नही है। अपने समक्ष आई हुई वस्तुकी अवस्था 
ससय २ बदलती हैं. वह स्वज्ञानमें अ्रकाशने पर “ यह 
बदल जनिपर में भी बवृर ज्ञाता हू! ” ऐसा मानने वाला 
अपने ज्ञानकी स्व॒तन्त्र अवस्थाकों मानता नहीं हैँ। मुझमें 
कुछ भी सामथ्य' ही नहीं है, परवस्तुसे ही मेरी जाननेकी 
शक्ति थी, ऐसे वह क्ञानके स्वतंत्र सामथ्थके नहीं 
मानता हैं अर्थात्‌ अपने भिन्न अस्तित्वको वह स्वीकार 
करता नहीं हैः। शरीरमें युवावस्था हे! वा वृद्धावस्था हेा 
किन्तु मेरा ज्ञान तो उससे भिन्न है, ऐसा नहीं माननेवाला 
एकान्तवादी पश्चु है, इस प्रकार आचार्य मद्दाराजका 
के / थ 

बा, ! तेरा तत्त्व परसे भिन्न हैं उसके भान विना तू 
क्या करेगा ? पूर्ब'पुण्यसे माने। कि बाह्य सासभ्री मिली 
हैं| पेह तेरी बर्तमान बुद्धि का फल नहीं है, किन्तु जब 


पूर्व पुण्य 'जछ' गया तव उस सामग्रीकी प्राप्ति हुई है।: 


वह सामग्री जड़ है, तुझसे भिन्न हैँ, उसको रक्षा करनेपर 
भी वह नहीं रहेगी) क्षणमें सष्ट हे! जायगी, क्‍योंकि चह 
तत्व खततत्र हैं। तेरी अंवस्था उसके आधीन नहीं और 
उसंकी अवस्था तेरे आधीन नहीं है। - ' ' 

' आत्मा खतत्र तत्त है, खतत्र तत्त्वकी अवस्था 
परके आधीन साननेवाला एकान्तवादी अपनी स्वाधीनताका 
खून करता है। स्थाह्दका जाननेवाछा अनेकान्तवादी 
जानता हैं कि आत्मा में समय समयपर ज्ञानकी जे 
अवस्था होती है वह मेरे आधीन है; नेत्र मद हे।, इन्द्रिय 
शिथिल हे, शरीर कृश दे! तब भी मेरा ज्ञान मद नहीं 
हवाता है | मेरी अवस्थासे मेरां अस्तित्व है, परकी अवस्था 
मुझसे मिन्तर' है. इस तरह स्वकाढसे अपना अस्तित्व जानता 
शानी वस्तुकी अवस्थाके नाशसे अपना नाश नहीं'मानता है, 
किंतु खसे स्वय' पूर्ण रहता है | मेरी अवस्था मुझसे. है, 


जश्ेबकी अवस्था कुंछ भी हा। उससे मेरी अवस्था .बदलूती' 


नहीं हैं, बाह्य वस्तु बदक जानेपर भी मेरा ज्ञान: ते 
पूर्ण ही रइता है । 


-समय बदलते बुद्धि बदल जाती है यह माननेवाला 


पागछ ,है । समय अनुसार धर्म' सी बदलते रहते हैं. यह 
बात- तीन. कालमें नहीं बनती है। वह ते। जगतकी गप्प 
है। धनादि चले जानेपर जगत कहता है कि अफसेस ! 
हमारा सब चला गया, इसारे पास धनादि था तब सब 
था.” लेकिन तेरे पास क्या था धन ते धूलि है, बह 


४५६ ; 


'तैरा कब था ? 'संसारकी रुचि है उससे धूलिके ढेरकेा 


याद करत। है किन्तु तीर्थ'कर भगवानके याद नही करता 
है कि “भरत क्षेत्रमें भी पीथ/कर भगवान विचरते थे 
ओर धर्मा का घुरन्धर मार्ग' प्रवर्ताता था, अद्दो ! बह 
घर्माकाल था। ? | ४ 

अनेकान्तमे' ते। चौदद्द पूर्वाका रहस्य है । इन्द्रिय पुष्ट 
हे।वे, शरीर मेषटा हे।|वे, धन खूब बढ़े, इससे आत्माका 
ज्ञान श्रद्धान पुष्ट नहीं हेाता है। अपना स्वरूप काई भी 
प्रकारसे दूपित नद्दी मानकर, मेरा स्वरूप निदेष वीतराग 
सिद्ध समान है ऐसी श्रद्धा करके जे। स्थिर रहता है 
उसका आत्मा द्वी पुष्ट बतता है अर्थात्‌ शरीरादि ऋृश 
हेनेप्रर भी ज्ञान उम्र रहता है। परके साथ मेरा सबंध 
तीनकालमे' नदी है, परवस्तु मुझसे भिन्न है, परके पल- 
टनेसे में नहीं पछूट जाता हूँ में तो अखंड ज्ञायक ही 
हूँ । जाननेमें पर अजुकूछ हे तब राग ओर पर प्रति- 
कूल हे। तब हेष हेता है, वह मेरा स्वरूप नहीं है। 
गुड़की सिठास कबी भी शुद्ध से भिन्‍न नहीं है वेसे 
ही मेरा ज्ञान मुझसे मिन्‍न नहीं' हैं। स्वरूप ते ऐसा 
ही है. किन्तु अज्ञानी उछटा मान रहा है । सामने आई 
हुई वस्तु बदलनेपर में भी बदरू जाता हूँ ऐसा मानने 
वाछा दे। वम्तुकाो एक मानता हैं, वह आत्माका श्रद्धान 
नहीं करता है। | 
. परका नाश हेनेपर भी मेरी अवस्था मुझसे है ऐसा 
जाननेवाला, अपना अस्वित्व अपनेसे ही जानता हुआ, 
ज्षेय, पदार्थका नाश हे। जानेपर नष्ट नहीं द्वेता है! परके 
आधीन आत्माके ज्ञानकी अवस्था जे मानता है वह आत्मा 
के निर्माल्य ओर पराधीन मानता है; सेरी अवरथा- क्षण 
क्षण मुझसे है उसमें परकी अवरथा नहीं £, ऐसा नहीं' 
जानता हुआ एकान्तवादी ज्ञेय पदाय'के नाशसे ज्ञानका,भी, 
नाश मानता है, ओर अनेकान्तवादी ज्ञानी ते जकालू 
अर्थात्‌ अपनी अवस्था से अपना अस्तित्व सानता ,हुआ 
अपने में ही स्थित रहता है ॥ २५६ ॥ ह 

अब परकी अवस्थासे आत्मा असत्‌ है यह कहा 
जाता हैं.--- 


अथलिबनकाल एवं कलूयन्‌ ज्ञानस्थ सत्व॑ बहि- 
जेयालबनलालसेन -मनता आम्यन पशुनश्यति । 
नास्तिल' परकालतेउस्थ कलयन्‌ स्याद्यादवेदी -पुन- 
स्तिष्टत्यात्मनिखातनित्यसहजज्ञानैंकपु जी. मचन्‌ ॥२५७॥ 
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परका देखनेवाला किन्तु अपनेको नहीं देखनेवाला 
एकान्तवादी ज्ञानमें जब तक परवस्तु प्रकाशती दें. तब 
तक ही ज्ञानका अस्तित्व मानता हैं. जोर शेय अच्छा रद्द 
ते मै' मी अच्छा रह सकू श्स तरह शेयके आधीन 
ज्ञानके मानता है, किन्तु परवस्तुसे में असतू हू ओर 
मुझसे परवस्तु असत है. ऐसा नहीं मानता है। 

हरेक तत्त्वकी अस्ति है; अस्त! कहतें ही उसकी 
परपणे नास्ति है। जे। परपणे अपन नहीं है! उस परको 
ओर लक्ष गया है उससे ही कहता है कि “भाई! तू 
तुझ से हैं-परसे तू नहीं है, तू तूझकेा समझ-तृ, तेरा 
ररूपके पिछान।” किन्तु इस तरह “ मेरी अवस्था 
धुझसे हैं. परसे नहीं है” ऐसा नहीं मानता परक्षेय कायम 
रहे ते मेरा ज्ञान ताजा रहे ऐसा मानता है, इससे 
परविषयमें एकराग्न हाता हैं। विषयका अर्था कया ! शर्णी- 
श॒दि ते जड़ वस्तु है, रूपी है, आत्मा चैतन्य अरुपी हे, 
वह रूपी वस्तु का भाग नहीं कर सकता लेकिन वह 
परकी ओर लक्ष कर के रागमें एकामग्र, हे।ता हूँ, यह ही 
विपय है। आत्मा अरूपी चैतन्यस्वरूपी सर्व परसे सिन्‍न 
तत्व हैं। परवस्तु मेरे समक्ष ढेवि तब उसका ज्ञान देवे 
ऐसा माननेबाला अपने भिन्न ज्ञानस्थभावकेा सानता 
नही हैं; । 

ज्ञान क्या करे ? लक्ष करे; इच्छा है। तो उस इच्छा 
का भी ज्ञानने जाना। जाननेमें रागें करके रुक गया तब 
मान बेठा कि मैने विषय के भे।गा किन्तु उस समय ज्ञानके 
छक्षमें बह आया है. ओर उसकी इच्छा हुईं है, यह विषय 
है । घाहरका पदार्थ अपने आप ( स्वाधीनपनसे ) आता जाता 
|, बह आत्माके आधीन नहीं है। जब आत्मा स्वहुपका 
भूछा तब परके रखनेफी इच्छा हुई, और बह इच्छाकी 
प्रचृत्तिमें 5हरा उसके। “विषय” कहते हूँ; अज्ञानी उसमें 
खुख मानता है, बह अपने स्वाधीन सुख-स्वभावका मानता 
नहीं है; बस ! यह हो ससार हे । 

शरीरादि ठीक हे।वे ते में ठीक इसका अर्थ ऐसा 
हुआ कि भुझमें सुस्र है दो नहीं | में ते पशुसे पशु, 
पराधीन, निर्माल्य हू । शरीर पु ह्दे ते उसकेते दे 
लकड़ीका देका चाहिए केकिन जे। मान्यता पशु है 
असके। ते! अन॑त परवस्तुरूप लकड़ीके टेफेकी आवश्यकता 
हूं। अह्दे ! मै' कोन हू, आत्मा क्या है ? स्वक्या, परक्या 
उसका भान जिसके नहीं है उसके जन्म-मरणका अत 
जब देगा ! स'पूर्ण' स्वाधीन तत्त्व के जे। पराधीन मान 
बठा उसके दे। अत (छार) कहीं भी मिछ्ेगे नहीं। तेरे 
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ज्ञानतत्त्वका श्ेयकी छालसा न है। ! परबस्तुकी अवस्था 
ठिके ते मैं टिकूगा, अन्यथा मेरी अवस्था चढी जायगी; 
ऐसे जे। परकी छालसा रखता है वह स्वतंत्र आत्म तत्त्वका 
अठीकमें अठीक मानता है! ओर परबस्तुके! ठीकमें ठीक 
मानता है, ऐसा भूढात्मा वाइरकी वस्तु ठीक रहे ते में 
ठीक रहूँगा इस प्रकार बाहरकी वस्तुका' रक्षक' अपने के 
मानता है किन्तु वाहरकी वस्तु उसकी माहिकी की कहां 
है कि उसकी रक्षासे यद रहेंगी ? परपदार्थका संयोग ते। 
अन'तबवार आया और गया। अन तवार बड़ा राजा हुआ 
और अनतवार रक भी हुआ | कोई भी परवस्तुका 
परिणमन आत्माके आधीन नहीं है। देह भी आयुकी 
स्थिति अनुसार रहता दे, उसके आत्मा नहीं रख सकता 
है। केाई भी प्रकारसे वाहरकी वस्तु श्री, धन, वालकादि 
ठीक रहे ते मुझे ठीक रहे ऐसे मानकर अज्ञानी जीव 
धाहरकी वस्तुकी अवस्थाकी व्यवस्था ठीक रखनेमें चित्तकेा 
अ्रमाता है और स्वल॒क्ष चूक जाता है। मेरी अवस्था 
मुझसे हे।ती है, मेरा ओर परका केाई नाता नहीं है, 
ऐसा नहीं माननेवाला आत्मा की हिंसा करता है। 

प्रन्‍न--काई जीवकेा सारा ते नहीं है तब हिसा 
किसकी ! 

उत्तर--परजीव जीवित रहे वा न रहे उसकी साथ 
हिसा-अहि साका सबध तीन कालमें नहीं है। किन्तु 
परबस्तुकी अवस्था इस प्रकार रहे ते ठीक ओर इस प्रकार न 
रहे ते अठीक ऐसा जिसने माना उसने परवस्तुका परिणमन 
अपने आधीन माना है यह ही अन'ती हिंसा है । परवस्तुकी 
प्रतिकूल अवस्था है; उसका निवारण करू तब सुझके 
ठीक रहेगा ऐसा उसने माना किन्तु मेरे रागका निवारण 
करूं तव ठीक ऐसे स्वतत्वके भिन्न नहीं माना उसमें ही 
हिसा आ गई । 

परकाल अर्थात्‌ परकी अबस्थासे मैं नास्तिरूप हू' 
और स्वकालसे--स्वपर्यायसे अस्तिरूप हूँ; इससे पर बदल 
जाने पर मैं बदछ नहीं जाता हूँ ऐसा जानता हुआ 
धर्मात्मा अपने आत्मामें दृढपनासे रहा हुआ नित्य सहज 
ज्ञानका एक समूहरूप बर्ताता हुआ स्थित रहता है---नष्द 
नहीं हेता है। 

सेरा स्वभाव अविनाशी एफ रूप शुद्ध ज्ञायक हैः पर 
की अवस्था बदुलनेपर भी मैं एकरूप नित्य हू” परवंस्तुमें 
मेरा अह पना नहीं है । ऐसी श्रद्धाके भानमें परवस्तु प्रति 
राग-द्रेप नहीं द्वाना वह ही स्थिरता है और परसे भिन्न 
आत्माकी श्रद्धा वह सम्यम्दर्शन है। उससे विरुद्ध (उछटा) 


8 #७ ५० » 


रफन,-..55-..................०-००२ 


भ्रद्धान और वर्तान वह संसार और सुरूढा श्रध्धान और 
वर्तन वह मोक्ष हैं। जे। मात्र परके देखता है, स्वके 
नहीं देखता हैः वह परके अस्तित्वसे अपना अस्तित्व सानने- 
बाला एकान्तवादी है। 

जगतके व्यापारमें छाग खेला! करते हैं; “ समग्र 
बम्बई शहरका सब तज-एलायची इत्यादि एकट्ठा करके 
एक हत्थु जमा करने के बाद अपने मनपसद भावसे 
विक्रय करूंगा, ऐसा मानता है किन्तु बाह्य सामभ्री का 
आना या नहीं आना सब पुण्याधीन है. उसमें आत्माका 
कुछ सामथ्य' नही है तो भी मैं कर सकता हूँ ऐसा 
मानकर ससारमें परिभ्रमण करनेका “खेला ? करता है। 

परवस्तुमें थोडा मी फेरफार हावे तब “ अफसेस ! 
अब मेरा कया द्वागा १” ऐसे परवस्तुकी कीमत कर करके 
अपनेके बिल्कुल निर्माल्य मान बेठा है; किन्तु तू मँहया 
हैं कि सस्ता ९ तुझमें कुछ मार है कि खाली बारदान 
है? तू गुणबाका है. कि गुणसे खाली है ? बापु ! तुझसें 
अनंत शक्ति है; पर ते सब विष्टाका वहिकट ( व्यापार ) 
समान है | समझ ! समझ !! तू स्वतन्न तत्त्व है, शान्ति 
स्वरूप है, ज्ञानस्वरूप है, तुझके परकी जरूरत पड़े ऐसा 


तू नही है। हि 
घरके घटमें जल न हावे तब ताछाब घरसें नहीं 


आता है किन्तु घट लेकर ताढावमेंसे जल मरनेके लिये 
जाना पडता है; उसी तरह जिसके आत्माकी गरज दे 
सत्‌ समझनेकी छगन दे।, जिज्ञासा हे, वह सत्‌की खाज 
करके सुननेके लिये वहाँ जायगा। जे। सतकेा समझना 
चाहता है' उसके! सत्‌ अवश्य मिलेगा । लेकिन आत्माके 
भान बिना इस जगतकी हेहा ओर हरिफाईसें सर गया- 
उसमेंसे छूटकर जे। सत्‌ समझना चाहता है उसके सत््‌ 
का निमित्त मिलेगा ही । 

जैसे गीरकी पहाड़ीमें अमेक प्रकारकी वनस्पति पकती 
है, बह आयुष्य छेकर आती है, इससे उसके बढ़ना है. 
तब उसके वर्षाका निमित्त आये बिना रहता नहीं है; तैसे 
ही जे सत समझनेके लिये तेयार हुआ उसके सतका 
निमित्त न मिले ऐसा कभी नहीं बनता। किन्तु साम्प्रत 
कालमें ते कमाना, कमाना ओर कमाना ! गरीबेंके। कमाना 
और धनिकोंके भी कमाना | आमदानी करनेमें थेडडी 
निवृत्ति छेबे' तब ते आत्माके समझनेकी दरकार करे गे! 
धनमें शान्ति कहां है ? तेरी शांति कहीं बाहरमें नहीं है. 
किंतु तुझमें ही भरी है। तेरे स्वभावक्री शांतिके लिये 
परकी आवश्यकता नद्ीं। अज्ञानी मानता है. कि परवस्तु 
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अनुकूछ रहे तब मुझकेा शान्ति रहे, यह मान्यता ही 
उसके श्ञाति होने नहीं देती। ज्ञानीका भी जघन्य अब- 
स्थामें अस्थिरता हाजाती है, किन्तु -वह जानता है कि 
यह अस्थिरता मेरे स्वभावसें नहीं है ओर परबस्तुके कारण 
अस्थिरता नहीं है, मान्न -वर्तमान अक्स्थाकी भूमिका अलु- 
सार पुरुषार्थकी हीनतासे अस्थिरता आ जाती है। पर- 
वस्तु चाहे जैसी परिणमे किन्तु में उससे भिन्‍न हूँ ते 
यह मुझके क्या नुकसान करे ? इस प्रकार मानकर ज्ञानी 
ते सहज ज्ञानस्वरूपमें द्वी अपनेके टिकाता है। अज्ञानी 
क्या करता है ? किसी परका अज्ञानी भी किंचित मात्र 
नहीं कर सकता है, वह भी मांत्र जानता है ओर जान- 
नेमें उसकी मान्यताका घाडा दोड़ाता हैं। शरीर कृश 
द्वावे, नाड़ीकी गति मद द्वोेवे, तब वह कहता है. कि 
मेरा जी (जीव) ऊंडा उतरता है; किन्तु यह ते। क्‍या 
है) शरीर अलग हेते देहदृष्टियांछ के शान्ति किस 
तरह रहेगी ? शरीरके ऊपर दृष्टि दवानेसे शरीर कऋृश हेतते 
ही माना कि आत्मा ही ऋृश हे जाता है ऐसा अक्ञानी 
मानता हैं; उससे वह्द कहता है कि जीव ऊूडा ऊूंडा 
उतर जाता है । किन्तु जीव कहां ऊडा उतरेगा ९ आत्मा 
ते शरीर-प्रमाण साढ़े तीन हवाथका अमूर्ता तत्त्व छूटा पडा 
है। परवस्तु चाहे जेसा फिरे उससे में किंचित मात्र कृश 
नही' हाता हूँ, इस तरह जे। जानता है. ओर श्रद्धान 
करता हैः उसके एक तरफ शरीर कृश हेागा और दूसरी 
तरफ जात्माका आनंद बढ़ता जायगा। जीवनमें प्रथमसे 
श्रद्धान-ज्ञान किया हे तब ते अत समयमें दृढ़ता रह 


सकती हैं। बिना भान दृता किसकी फरेगे ? प्रथम 
पिछान की हे तब ते अंतमें वह आकर खडी रहेगी! 
देहादि परवस्तुकी कुछ भी अवस्था हा किन्तु मेरा 
स्वभाव मुझमें हैँ ऐसा जानता हुआ धर्मात्मा परसे अपना 
नास्तित्व सानता हुआ “अपना नाश नहीं हेने देता, आत्मा 
मे दृढपनासे रहा हुआ नित्य सहज ज्ञानका एक पुजरूप 
बर्तता हुआ स्व॒पणे स्थिर रहता है । अभे। ! तू तेरे शुणसे 
परिपूर्ण' भरा हे ! किन्तु तुझके तेरे स्वभावकी पिछान 
नहीं है उससे तेरा गुण परसे प्तावकर अनादिसे भ्रमण 
कर रह द्वा; तेरा धर्मा तुझमें है, तेरा स्वभाव तुझसे हे, 
परमसें तेरी नास्ति है, परफे आधीन तेरा धर्मा नहीं है, 
ऐसे नहीं मानकर जे। मूढ़-अज्ञानी- एकान्तवादी परबस्तुसे 
पुण्यसे वा रागसे धर्माकी आशा रखता है वह भिखारी है, 
उसके अनेकान्तकी पहिचान नहीं है। 
फल: 


+ 


आत्मधर्म ४ 


ध...में...सा घन व्याख्यान 
धम्म के लिये प्रधानतया दे वस्तुओं की आवश्यका 
है [(--्षेत्र-विशुद्धि, २--यथार्थ वीज । हम 
क्षेत्र विशुद्धि-ससार के अद्युम निमित्तों के प्रति 
जे आसक्ति दे उसमें मन्दता; त्रद्मचर्य को रंग, कषाय 
की मदता, देव, गुरु के प्रति भक्ति, तथा सतको रुचि, 
आदि का दाना क्षेत्र विशुद्धि है | वह प्रथम द्वाना ही चादिये | 
» , किन्तु केवल क्षेत्र विशुद्धि से ही धर्म नहीं हे।ता । क्षेत्र- 
विश्ुद्धि ते प्रत्येक जीवने अनेकबार की हैं; क्षेत्रविद्यद्धि 
(यदि भान सद्दित हो) ते वाह्मसाधन है, व्यवहार साधन है | 
 +पहुंछे क्षेत्र विशुद्धि के' विना कमी भी धर्मा नहीं दे। 
सैंकता । किन्तु क्षेत्र विश्वुद्धि के द्वाने पर भी यदि यथार्थ 
वीज न दवा ते सी धर्म नहीं है| सकता । | 
« यथार्थ वीज-मेरा स्वभाव निरपेक्ष बंध मोक्ष के भेद 
से रहित, स्वतत्र, पर निमित्त के आश्रय से रहित है; 
स्वाश्रय खमाव के पल पर ही मेरी शुद्धता प्रगट दाती 
है; इस प्रकार से अखंड निरपेझ स्वभाव की निश्चय 
श्रद्धा को दाना से यंथार्थ' वीज है । वही अन्तर साधन 
अर्थात निश्चय  साधन' हैं। जीवने कभी अनादिकाढमें 
स्वंभावकी निश्चय श्रद्धा नहीं की है । उस श्रद्धा के बिना 
अनेकवार बाह्य साधन किये, फिर भी धर्मा प्राप्त नहीं हुआ। 
' इस छिये धर्म में मुख्य साधन है यथार्थ श्रद्धा; 
ओर जह्दां यथार्थ 'श्रध्धा द्वाती है चहां बाह्य साधन स्वतः 
प्राप्त होते हैँ । बिना यथाय॑ श्रंध्या के केंचल बाह्य साधन 
से कमी भी घम्र' नहीं द्वाता. ..[.. 
इस लिये प्रत्येक जीवक़ा अथम कर्तव्य आत्म स्वरूपकी 
यथार्थ' श्रव्वा करना है। अनन्त कालमें दुर्लभ मर देह, 
आर फिर उसमें, उत्तम जैनधर्मा तथा सत्‌ समागम का 
येग, मिलने प्र है कक स्वभाव घर से सतकी श्रध्धा 
नहीं की ते फिर चौरासी के जन्म मरण में ऐसी उत्तम 
नरदेह मिलना दुर्लम है । ह 
. आचार्य मह्दाराज कहते हैँ कि एकबार स्वाश्रय की 
श्रध्धां करके इतना | तो कह कि “परका आश्रय नहीं 
है; ! बस, इस 'अकार स्वाश्रय की श्रथ्या करने से तेरी मुक्ति 
निश्चित है । सभी आत्मा अभु हैँ । जिसने अपनी अभुता 
के मान छिया वह भ्रभु द्वा गया । 
* इस प्रकार प्रत्येक जीव का सर्च प्रथम कर्तव्य सत्स- 
भागम्त दाने पर स्वभावकी यथार्थ श्रध्धा (सम्यग्दशन) ऋरना, 
६ | निरचय से यही धर्म' (मुक्ति) का प्रथम साथन है । # 


पूज्य गुंसदेव के , 
; हि 
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हाता देखे वहां ते छुम काय'का नियेध ही हूँ, 


' शुद्ध, शुभ और अशुभ का विवेक _ 


प्रइन--दाख्र में झुभ-अश्युम के समान कद्दा है, इस 
लिये हमें ते विशेष जानना योग्य नहीं हे । मा 
उत्तर--जे। जीव शुभेपषयेंग के मेक्षका- कारण 
मानकर उपादेय मानता है ओर - झुद्ोपयेगका कस नहीं 
जानता, उसे शुष्घता की अपेक्षा या बंधकारण की अपेक्षा 
झुभ-अश्ुभ देने के समान बताया है। परन्तु झुभ-., 
अशुभ का परस्पर विचार करते हैँ ते शुभ भावों ' 
कपाय मन्द होती हैं, इसलिये बंध भी हीव  हेता है, 
और अशुभ भावों में कपाय तीजघ्र हाती है इसलिये उससे 
बंध भी अधिक हेता है, इस प्रकार विचार करने पर: 
सिद्धान्तमें अजयभकी अपेक्षा शुभ के भछा भी कद्दा गया है। 
जैसे राग कम या अधिक बुरा ही है, किन्तु अधिक 
शेयकी अपेक्षा कम रागके भर्ता सानते हूँ इसी प्रकार 
शुद्धोपयाग के अभाव में अशुभ के छेोडकर शुभ में प्रवृत्ति 
करना भी योग्य साना गया है। किन्तु शुभका छोड़कर 
अशुभ में अवृत्ति करता ते किसी भी तरह योग्य नहीं हैः।- 
प्रइन--कामादिक या छ्लुधादिक के मिठात्ते हुये अशुभ 
रूप प्रवृत्ति हुये बिना नहीं रहती, ओर शुभ प्रवृत्ति विना- 
इच्छा किये नहीं द्वाती ओर ज्ञानीके इच्छा करना - इष्ट 
नहीं' है, ऐसी स्थिति में कया शुभ के छिये उद्यम . नहीं 
करना चाहिये ? ' अर 
उत्तर---आुम प्रवृत्ति में उपयोग छगने से अथवा उसके 
निमित्तसें विरागता बढ़नेसे कामादिक हीन द्वेते हैं, क्षुवा-, 
दिमें भी सक्‍केश कम देता है, इसलिये शुभेपयेगर्का _ 
अभ्यास करना योग्य है | उद्यम करने पर भी कामोदिक 
या छक्षुधादिक रहे ते उसके लिये वही करना चाहिये जिससे 
पाप कम छगे; किन्तु शुभेषयेग के छोड़कर निःशक 
पापरुप अ्रवृत्ति करना ते योग्य नहीं हैं। .. “.- 
ओर तुम कहते हे। कि-“ ज्ञानीके इच्छा नहीं है 
ओर शुभेपयेग इच्छा करने से द्वाता हैं,” इसका. 
समाधान यह हें कि-जैसे केई मनुष्य किंचित मांत्र भी धननहीं * 
देना चाहता; किन्तु बह जहां देखता हैं क्रि अधिक. द्रद्य- 
चला जायगा वहां इच्छापूर्वक अर्प द्रव्य देने) का प्रयत्न ८ 
करता है उसी प्रकार ज्ञानीजीव किंचित मात्र भी कपाय- 
रूप कार्या नहीं करना चाहता किन्तु जहां अधिक कंषायरूप 
अश्युभ कार्य की संभावना देखता है वहां इच्छापूरवक भी 
अरप कपायरूप शुभ कार्य करनका उद्यम करता है। 
” इस अकार यह सिद्ध हुआं कि जहां शुद्धोपयेग।' 
अशुभ्नापयाग द्वाता ज्ञात है। वहां पर ते पा हु 
शुभ काय करना स्त्रीकार करना उचित है | पर 


बअआालसलली0+++4०*२कनियमी ्॒कन्‍्यीक मं 
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.. सम्यक्तपूर्वाक जे देव, गुरु, शालकी भक्ति करता है, 
उसके- मुख्य ते पुण्य ही होता है, साक्षात्‌ मोक्ष नहीं 
हेाता, और परम्परा से अर्थात्‌ क्रम क्रम से शुभभावेंके। 
टाछता हुआ मोक्ष पाता हैँ । जे| सम्यक्त रहित सिथ्या- 
दृष्टि हैं, उनके भाव-सक्ति ते नहीं है, लोकिक बाह्य 
भक्ति होती है। उसके शुभ भावानुसार पुण्यका ही वध 
है, कर्म, का क्षय नहीं। 

--परमात्म प्रकाश अध्याय २, गाथा ६१, पृष्ट २०३-- 

शास्षमें ऐसा चचन है कि-- 

/ श्त्रि भवि जिण पुज्िउ वंदिउ ” 
अथौत्‌-इस जीवने भव-भवमें जिनेन्द्र भगवानके पूजा, 


गुंछकी वंदना को; फिर सी कक्‍यें कहते हे। कि यह जीब 
भववन में भ्रमण करता हुआ जिनराज स्वामी के नहीं 


पा सका । शिष्यके इस प्रइन का समाधान करते हुये 
सद्गुरु कहते हैँ-- 
इसके कभी भावभक्ति नहीं हुई, भावभक्ति ते सम्य- 
र्ृष्टिके ही द्वाती है, ओर वाह्य._लछोकिक भक्ति- इसके 
सार प्रयोजन के ढिये हुई वह गिनती में - नहीं, वह 
भ्सार है | भाव ही कारण द्वोते हैं, और भावभक्ति 
सिथ्यादृष्टि के द्वाती नहीं । ज्ञानी जीब ही जिनशाज के 


दास हैं, से। सम्यक्त विना-भावभक्ति के अभाव से जिन-- 


स्वामी .के| नहीं पाया, यह निःस देह है । 5 


यह ससारी जीव अनादिकाढसे आत्मज्नान- की 


भावना से रहित हैँ । इस जीवने स्वग' नरक, राज्यादि 
सब पाणे किन्तु उसे दे बस्तुये' नहीं मिलीं,-एंक ते। 
सम्यम्दश न ओर दूसरे जिनराज स्वामी | जब तंक मिश्यों 
इृष्टिपना 


नहीं सकते 


जफामात्म अकाश पृष्ठ २८८--., -. 


सम्यक्त के भक्ति भी कहा गया है। जब सम्यस्टष्टि 
अपन. शुद्ध आत्म तत्त्व भावना रूप होता हूँ तव. उसे 
' निश्चय सकि? कहते हैँ ओर जब सम्यग्दष्टि निर्विकल्प . 
नहीं रह सकता तव बह पंच- परसेष्ठि की आराधना ह्दा 


6 ए6धा8805 0|-006 .325800%9 (00४ 
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भक्ति का स्व रू प्‌... 


तव तक जिनराज स्वामी मिले कंहछा ही 
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ऐसी स्थितिमें उसे “ व्यवहार-भक्ति कहते हैं।  «' 
“जसमयसार पृष्ठ २५०, जचसेनाचार्य-टीका 

फेाई जीव सकिका भेक्ष का कारण मानकर उसमें 
अति अनुरागी द्वोकर प्रवृत्ति, करता है; किन्तु यह ते वैसा 
श्रष्धान हुआ जूसा अन्य मतावरूम्बी भक्ति से. मुक्ति 
मानते हैं। भक्ति ते रागहूप हैं, और रागसे बध दाता 
है, इसलिये वह भेक्ष का कारण नहीं है। रागेदय - हेने 
पर यदि भक्ति नहीं: करे से पापाशुराग द्वागा,..इस 
लिये-अशुभराग, छोड़ने के. ज्ञानी भक्त्ति में प्रवृत्ति करता 
हूँ। वह उसे: मेक्षमार्ग' में वाह्म निमित्त मात्र मानता हैं, 
वही उपदेयत्व मानकर संतुष्ट नहीं छा. जाता; किन्तु 
झुंध्वेपयेग के लिये उद्यसी रहता है .। * 

श्री पच[स्तिकाय की १३६ वीं गाथा की व्याख्या में 
भी कहा हैं किः---भर्याहि .स्थूछ लक्षतया फेबल भक्ति: 
आ्रवान्यस्य झानिना भवति | उपरितन भूमिकायामरूब्धा सा- 
दस्थास्थान राग निपेधार्थ' तीत्र रागज्बर विनाषार्थ बा क॒द्ा- 
चिज्ज्ञानिनाउपि _ भवतीति । 

अथ-यह भक्ति ऐसे अज्ञानी जीवों के ही द्वेती है 
जिनके केवल भक्त्ति ही प्रधान है; तथा: तीत्र॒'रागज्वर- 
सिटानेके .लछिये अथवा अस्थानके राग निषेधाय कदासित, 
ज्ञानी के भी हेाती है 

प्रश्न--यदि ऐसा है ते ज्ञानी की अपेक्षा अज्ञानीके 
भक्तिकी विशेषेता हेाती-हैा।गी १ " 

. उत्तर--चंथाथपिक्षा से ते ज्ञानी के ही सच्ची अश्निति. 
ढे, अज्ञानी के 'नहीं; और रागभावकी अपेक्षासे भक्तिका 
मुक्ति का 'कारण जानने से अज्ञानी की अश्रध्या में अति 
अलजुराग है । किन्तु ज्ञानी की श्रध्धा में वैसा अनुराग नद्टी 

» क्योंकि वह उसे शुभ ब'ध का कारण _ जानता ड्टै। 
हां, बाहर से कदाचिंत ज्ञानी के भी अधिक अनुराग सा. 
प्रतीत द्वाता हैँ, ते कद्ाचित अज्ञानी के भी देता है; यों - 


समझना चाहि: 
 '«-सेक्षसार्गा प्रकाशक--- 
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ज्ञानाजन करो 


| 
द 
) 
| 
। 


काई भी हानी अथवा अज्ञानी आत्मा एक परमाणु मात्र | 
के हिलाने में समर्थ नहीं है ते 'फिर देहादि की क्रिया | 
आत्मा के हाथ में कहां से हा सकती है ! । 


ज्ञानी. और अज्ञानी फे धीच आकाश-पाताल . के * समान 
| वार अन्तर हैं। और वह अन्तर यह हे कि थज्ञानी पर द्वव्य 

का-तथा -रागद्रेप का कर्ता होता है। जब कि.बानी अपने के । 
शुद्ध अनुभव करता हुआ उनका कर्ता -नहीं होता ।  :. | 


६ “इस कर्तृत्व के त्यागकां महा पुरुपाथ प्रत्येक ' प्राणी का 


रा] 


“| केरना हैं। और यह कर्वृत्वचुद्धि बिना ज्ञान के नहीं छूटेगी, 


| इसलिये तुम ज्ञानोजन करो | - ला 
| * “+पृज्य सदशुरुदेव देगुरदेव श्री कानजी स्वामी३- ' । 
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'सम्पस्दर्शन के निवास के 

छः पद 

१- आत्मा ? हैं । 

२- आत्सा ? वस्तु रूप सें नित्य 
हैं, परन्तु त्रिकाल में स्थिर रह कर 
अवस्था छहष्टि से समय समय पर 
स्वयं अपनी अवस्थाओंकेा बदलती है। 

३-आत्मा निज कर्म शुद्धाजुद्ध 
साथ का करती है । 
| ४-आत्मा अपने शुद्धाशुद्ध भाव । 
हा का भेक्ता हैं । । । 
५ . »-आत्भाकी सम्पूर्ण शुद्ध अवस्था 
(माक्ष) स्वय_ प्रगट, कर सकता है । ! 

६-अज्ञान (मिथ्यात्व) ऑर राग- हे 
हैेषकी निवृत्ति साक्ष -का उपाय .है । | 
इन छह सहा प्रवचनें का निर- ' 
तर 'सशेाधन करना । | 
“औीसद्‌ राजचन्द्ू-- . ., 
सामायिक ; : . ८. 
सामायिक फे चार सेद हैं--१-नाम सामायिके, २*संथांपता सामायिक्र, 
३-द्रव्य सामायिक,, ४०भशबव सामायिक्त [ /. ! - “+ 
१---नताम सामायिक--जाति, गुण, फ्रियाकी अपेक्षा नं 'फरके “किसी भी 


+ 
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२--स्थापता सामायिक--समस्द पापों का त्याग करने वाले परिणाम में 


' परिणत आत्था के शरीर का सासायिक करने के समय में जे। आकार होता 
: है; उसी जैसा आकार जिसमें हे। एसे' चित्र, फेटे इत्यादि से ऐसी स्थापना 
"कर छेना कि ' यह सामायिक हैं? से! स्थापना सासायिक हैं। 


३--दब्य सामायिक--जिसे सामायिक रूप आत्मा के परिणासका अनुभव 


“है! चुका है, “किन्तु जे! वर्तासात- से स्ामायिक रूप -ज्ञान-से -परिणत नहीं 


हुआ. है उसे द्रव्य सामायिक कहा गया है । 


.. ४--भावद सामायिक--लासायिक रूपए आत्साकाक्ाान जे! पर॑सात में 


डउपयेप्ा रूप में है, वह भार सामा्िक है। - है. रे 





घ 
कैप आरा ->त कक 
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आखत लक मादक मासिक ज आत्मंधमे" (:अंक ५ 


कातिक! २४७२ 
का क कील 2 | 
५. |... . -, :. ह्तपण पा क, 

। रज् ह ह । 722०5 5० 27% 0 ४) 


न््न्य्स्स्फ्जस्सिजा दर, (ह्न््ः कि पड 


मैं नेमिजी का बंदा, मैं सांहिबजीका बंदा॥ में नेमिजी, टेक। / « 
नेन चकार दरस के तरसें, स्वामी पूमम-चंदा ॥॥  ' 
छह दरबमें' सार बताया, आतम आनंद कंदा ॥ . .. ४ न्‍ 

.! ताका अनुभव नितप्रति करते, तासे सब दुखदंदा ॥॥॥. ४८ 
५... देत धरम उपदेश भविक अति, इच्छा नाहिं करंदा। :. 
.,  शागदरेप मद सेंदद नहीं,  नहिं क्रोधलेम छल छंदा ॥१॥ 


जाकौ जस कहि सके न क्यों ही, इन्द्र फनिद्ध नरिद्रा |. 
सुम्रन भजनसार है बानत,' अबंर वात सब फंदा ॥४॥ 
--जिनेन्द्र सतवन मजरी स्तवन न, ३७१--- 





न 
क्‍ 


भ्ज्ड न 
कं 
न 


४. में' भगवान नेमिनाथ को दास हूँ, भगवान' का, दास हैँ । हर 
है भगवन्‌ | आप .पूर्णिमा के चन्द्रमा है.,और मेरी आंखे चकेार: [ 
बनकर आप के दर्शन के तरस रही हैं | ॥१॥ है य 

है भगवन्‌ | आपने बताया है कि छहें द्रव्यें में' आन | डा 
दकंद आत्मा ह्वी सार ६ै। उसंको नित्य अनुभव करने से 


लव] 
5 


ट्रक 
कि 


सब दुःख-पदँद नाश है। जात ह' । ॥२॥ 

भगवन्‌ ! आप 'इच्छा नहीं फरते, फिर भी भव्य जीवों । 
का धर्मेपदेष देते है । आप के राग, द्वेष, मद भाह, कोघ 
कपट ओर छल उन्द नहीं है । ॥३॥ कर 

पंडित यानतरायजी कहते है कि जिनका यश वर्णन 
इन्द्र: फणीन्द्र आर नरेन्द्र काई नहीं कर सकते उन नेमिनाथ 
भंगवान की वीतरागता का स्मरण करना हीं भजन का सार 
' #(' .'. है शेष सब व्यर्थ का फदा है । ॥४॥ ' 

| >+जन्‍्००«>००__गगुलण परम पथरी ही... ०/ुअा०ाकानपाश॑»न+ 


मच रा 8 का. 8 पी 


धर हर 
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जहाँ शाद्में मेक्षमार्गा का कथन 
/हाता हैं वहाँ:यही लिखा ,जांता हैँ 
कि .पुण्य- परिणाम स्वथा हेय (स्यांगनें 
येग्य) है। पंच महात्रतादि सभी 
शुभ परिणास आश्रव हैं, कम भाव हूं, 
इसलिये , त्याज्य हैं.। किन्तु अभी 
जिस जीवेने परसार्था तत्त्व का नहों 
पाया जे रागट्विप अज्ञान भावमें छगा 
हुआ है, ओर मदद कपाय॑ का पुर 


पार्था छोड़कर स्वच्छ॑न्द अनाचार में ', 


प्रवृत्ति कर रहा है उसके लिये मुम॒क्ष- 
पन की भी संभावना नहीं है ॥ 


धर्मात्मा-साधक के अभी चारित्र में, 


अधूरापन है, अभिम्रायमें रागादि 
अस्थिरता सर्वाथा त्याज्य है, किन्तु 
बीच में शुभ परिणाम और शुभ' 
मिमित्त ते आते ही हैं। केकिन जे। 
इस शुभ का निराध करके अशुभ में 
प्रधृत्ति करता है वह कुछ समझा ही 
नहीं 

जा मुसुल्षु-माक्षमा्गी हैं वह 


साधक स्वभावी परभाथ भूत व्यवहार : 


अथौत्‌ निर्देचंय स्वरूप के लक्ष करके 
राग 'केा .द्र-करेने.,,का पुरुपार्थ करता 
ही: है, आर जहां जे। घटित हेता 
है उसे ही ठीक. मानता है।' शास्त्र 
कथन में कई जगह विराध सा प्रतीत 
दाता हूँ ते उसकी परसार्थ', आद्यय 
नयकी अपेक्षा से समझ छेता हें, कहीं 
भी परेशानी में नहीं पड़तला। '' 


केाई एकान्त पक्ष के लेकर यह , 


कहे कि शास्रोंमे: शुभ परिणाम से 
बंध होना बताया है इसलिये मैं 
शुभ परिणास (मंद .क्पाय ) 
नहीं करु गा, देव; गुरु,:: धर्मकी सक्ति 
व्यवहार के विकल्पसे- पुण्यंबघ करती 
हैं, इसलिये यह भी नहीं करूंगा; ' में 
ते मात्र- आत्मध्यान ही करुगा, 
यदि में विकल्प' करू, शास्त्र पहु अथ- 


ल्‍्न 
8 कु हट 


६४१: 


वा प्रभावनादि कार्यो में भाग रू ते 
मेरे ज्ञानध्यान में वाधां पड़ेगी ।#सके 
लिये आचार्या कहते हैं कि तुझमें 
सत्ची दृष्टिका लक्ष नहीं हं। बिना 
आंतरिक स्थिरता के .थ्राग की स्थिरता 
से तू क्‍या कर छेगा १ बे 


, थी जयतेनाचार्य नें इस संघ धर्से:. 


कहा ह---कि तू ग्ृहस्थ & या मुनि 


किन्तु अभी तुझे ' अपते शरीर के 


प्रतिं अनुकूलतो करछेते की * सावध 
वृत्ति उत्पन्न होती है, तुझे रागसे 
या भूखसे दुःख अथवा आकुछता 


हेती है, या कि केई मेरी सेवा 
इस 


करे, इत्यादि - भावः होता: हैं 


प्रकार तुझे अपने - शरीर, के प्रति 
प्रेम या साह हाता है, उधर 


मुनि की सेवा, वैयाबृत्ति , या भक्ति 


] 


में तुझ काई उत्साह नहीं हैं ते तू 
पापी है,  धर्मात्मा नहीं हेः। हूँ] यदि 
तू कहाँ वीतरागी हाकर' स्थिर देा 
गया है। तब ते व्यवहार का केाई 


प्रश्न ही नहीं रहता, और यदि राग, 
में अठक रहा हे, - फिर भी विवेक 
हीन .हेकर यां मानने छगता है कि . 


देव-गुरु-धर्म ' तथा मुनि वरगरह- पर 
पदार्थ हैं, आर पृण्य से वध हाता 
हैं इस लिये वह त्याज्य है, आर यां 
मानकर शुभ निमित्तका दूर करके 
अश्जुभ में प्रवृत्ति करता है । इसकिय 
तू मिथ्याहृष्टि हैं, क्यों कि तूझे बीत- 
राग धर्म का बहुमान .नहीं है । 

- जब तक “अपनी अनुकूलता 
वनी रहेः? , इस प्रकार--विपय ' कपाय 
फे-स सारभाव॑ ' मौजूद हैं. तब तक 


“# जिनशासन स्थिर, रहे, देव-गुंरु-- 
' धर्म, सन्‌ स्वरूप जयवत रहे ” ऐसा 


क्डढ 


ल्‍ सगबुंद्धि छ्ढ, 
“राग पाप बुद्धि ढं। उसमें से निवृत्ति 


 उुपान्न 


. जहां जिसप्रकार घटित द्वेतते 


धर्मी जीवको ज्ञानीका उपदेश है. कि-- 
[पूज्य सदयुरदेवश्ी.... कानजी स्वामी 


के आत्मसिद्धि पर प्रवचनम से] 


अपूब' भाव करके इष्ट : निरमित्त की 
भक्ति ओर भक्तिका उत्साह रहना 
चाहिये | कि 


श 


व्यापार में 
ससारका 


ज्रीं, घर, कुट॒ुम्ब आदि 
और वह 


पाकर सच्चे देव-गुरु-धर्मा की भक्ति 
दान, वीतराग झासनकी 
प्रभावना, जिनपूजा, दान, वंयावृत्ति 
तथा याग्य सावमी' आत्माकी सेत्रा 
करनेकी भाव जिसके नहीं है वह 


; अंधर्मी है। जिसके अमी देह, श्री, 


पत्रादिम ते प्रेम हैं और परमार्थ 
निर्मित्तमें' प्रम-आदर नहीं हैं उसे धर्म - 
की रूचि नहीं है; वह पाप रूचि का 
पुष्ट करता है। तथा उसे पवित्न 
भाव पापक सच्च देव, शुरू, धर्म 
के प्रति आदर नहीं हैं। वह जीव 
पापम॑ रत द्वाकर धर्मस्नेह और 
प्रशस्त राग का निराघध करता है। 
वह सद्धमकी उन्नति नहीं चाहता, 
इसंलिय वह पापी जीव ह। 


॥ 


जा गुसुक्षु हे उसे यथायाग्य 
विवेक हता' है। वह परमार्थ' तथा 
परसार्थ मृत व्यवहार के एवं निमित्त- 
भूतव्यवद्दार- के ज्यों का त्यां जानता 


-है । हित अहित, हेय उपादेय के 
'यथांर्थर समझता है, तथा भक्ति, विनय, 


सत्समागम ओर  बैराग्य आदि जा 
उसी 
प्रकार विवेक करता- : हैं । वीतरागी 
पवित्र ' तंत्वकी * दृष्टि हाते हुये भी 

शर्त राग की'(ससार की ) 
दिशा, था रागरुचि: नहीं बदले यह 


छः 


कसे हे सकता है! 


-”.. “आप्मर्म ; ५ 





आत्मा को पहचानो 


जबतक' निम्र/थ भुनित्तः ओर 
आ्ञानकी स्थिर दशा नहीं हैँ वहां तक 
भाव्मपर्म की उन्नति में इंष्ठ निमित्त 
की; भक्ति, अभावना, आदि शुभ 
-असंग का प्रेम आय बिना नहीं रहता | 
थदि परमार्थ' के पाया हा ते आत्मा 
की पवित्र वीवराग दक्षा भें स्थिर दा 
'जा। इ्िन्हु अग्रशस्त राग-ससारभेम 
के रहते हुय भी सत्य परमा्थ' और 
अनुकूल सिमित्त के प्रति अनादर 
(अजुत्साह) रखे चह ते चघारतम 
“अश्ञान है। 
कई एकांत दृष्टि के पकड़कर 
देददादि क्रियाक्ाण्ड में ढीन है ते 
केई सच्च निमितेंका सिपध या निन्‍्दा 
करनेमें; ओर केई मनकी घारणा में - कस 
भाव में रत है। छेोगों के भुलाने के 
'छिग्रे चत्र तत्र अनेक स्थान हैं। 
अनादिकाल स विपरीत हृष्टि और 
जानकी - (सत्‌ स्वरूपकी) विराधना तथा 
सत्य परीक्षा का अभाव सर्वात्ष पाया 
जाता हैं, इसलिये धम'नीरु छेगेकिा 
विपरीत समझाने बाढं का थाग यत्र 
तत्र सर्वत्र मिद्ध जाता है। 
अपनी अनुकूछता चाहिये, अपनी 
,निन्‍्दा सह्य नहीं, किन्तु सुपात्र मुनि 
अथवा सघर्मी भाई की सेचा में भाग 
क्यों नहीं लेता ? तथा वीतराग धर्म 
क्री प्रभावना की निन्दा दाती देखकर 
कस सहन करता है ? इसलिये जहां 
धम रुचि है। वहां संसार तथा देद्दाद़ि 
के अशुभराग छोड़न के टिय छुम 
परिणाम करने से इकार कहां क्षिया 
हू ! क्यें कि जहाँ सत के प्रति रुचि 
हागी वहां श्रश्चर्स जाग हुये चित्रा 


कार्डिक : ए७९ 


&छ कि करुणा 
रहेगा नहीं, यद्यपि उस राग का राग नहीं' 
है। हैँ। परमार माक्षमार्ग (आत्मथर्मी) 
में शुभ भाव (प्रण्य-पांप परिणास ) 
का निषेध किया गया है | जब आत्म- 
ज्ञान सद्दित पुरुपाथा के द्वारा अन्तरग 
अभ्िप्राय में से झुमाझुम दाना विकारी 


"भावों का निपधरूप अवध भाव स्थिर 


हैं। तब धर्मात्मा के अपृर्ण' चारित्र है। 
वहां तक नि३चयस्वरूप के छक्ष करके 
धर्म प्रभावना के भाव द्वोते हैँ। किन्तु 
वद शुभ परिणाम से था देहकी क्रिया 
से धर्म नहीं मानता । फिर भी बह यह 
जानता है कि अक्रपाय के छत्ष 
करके तीत्र कपाय का दूर करने का 
उपाय अकपाय में पहुचने के लिये 
निमित है । 

यदि काई निशुचय स्वरूप का 
अनुभन्र किये बिना मान्न देव, गुरू 
धर्म की भक्ति, देहादि क्रिया इत्यादि 
च्यवहार धर्म के ही उपादेय सामने, 
यागकी क्रिया से साधन साने, और 
पुण्य परिणाम में व्यस्त हवा ज्ञाय ते 
बह सथ्ा पुरुषार्था नहीं €। निः्चयक्रे 
लछक्ष विना मन्द कपाय वास्तविक 
मंद कपाय (ग्रश्वस्तराग ) नहीं हर 
फिर भी जिसे स्वानुभव दशा प्राप्त 
नहीं हैं उसे! यह शुभभाव छाइकर 
अञ्जुभ में जाने के ढिय्रे किसी भी 
शास्ष में नहीं कहा है। 

देवशुर ओर धर्मा तीने! बीत॑राग 
स्वरूप हूँ। उसका परमाथ' शृहण 
करक खतत्व सवधी रूचि बढ़ाये। 
सत्य संभझने का: पुरुपाथ" द्वेनिपर 
साथ दी छुम परिणाम का विकल्प 
आर शुभ निर्मित्त भी आते ही हद 


जले उसका ता निषेध करें, और संसार 
के अश्युभ शायादि में गब्ृत्ति करे, उसे पात्रता 
(उय भूमिका ) चाहिय .दी नहीं है. । बह अद्युभ 
आचारका आदर करके जायगा कह? उसे 


पविन्न धर्मंकी रुचि. दी नहीं है। 
उसे ते। देदादिं ससारकी रुचि है । 
यदि २५००८] का. मकान बनवाना 
है| ते वह वराचर व्यवस्था. रखने 
का विचार करता है; समय-का ध्यान 
रखता हैं, स्वर भी देखभाल' करता 
हैं। वह निरतर चिन्ता रखता- है. 
कि मजदूर बगेरह क्‍या: कर : रहे 
हैं? ककरी सिमेन्ट आदि अच्छी 
ह या नहीं? चूता थदि चिकना नहीं 
छाया ते। भमकान जल्दी गिर जायगा। 
इसकी नीब मजबूत और काफी गहरी 
हानी चाहिये। इत्यादि। ओर ,इस 
ओर बराबर सावधानः रहता है । 
किन्तु क्या कमी यह भी सोचता ई 
कि मेरी सत्‌ स्वरूपकी श्रद्धा की नीव 
का क्‍या हाल है ? पवित्र: देव॑,: गुरु, 
धर्मकी भक्ति-प्रभावना में भक्तिपूर्वाक 
आदर नहीं किया. तो मर कर * कह 
ठिकाना मिलेगा ! सच्चे देव, गुरू, 
धमकी भक्ति-अभावना के निमित्त 
प्राप्त करने भें अरृंचि रखनेवाले 
आरभ-समारंभ का. बहाना “घरते 
हँ। ओर अपने घर विवाहादि अस भें 
मे रुचि रखते हँ। इसका अर्थ' ते 
यहा हुआ कि उन्हें कुराम भें रुचि ड्े। 

इप्ट निमित्तों की . झाभा, ( देच, 
आर, धम की प्भावना) भक्ति परशस्त 
राग है। परन्तु अभी मैं कौन हूँ, 
कितना सा हूँ इसका ज्ञान नहीं - है। 
है छेम का तलिपेध करके. कहँ 
जायगा ( जिसे स्वरूपकी हृष्टि य्राप्त 
है उसकी रागकी- दिशा -बदले - पिना 
नहीं रहती । जद्दां, तक साधकद्शा है 
तह नरक राग हे। ही जाता है ।पविन्र 
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लिम्शासन की दोभा, जिनप्रतिसा की 
भक्ति ओर देव, गुरु, धर्मा का वहु- 
मास दा एसी आवना देनी चाहिये। 
यदि देगई मनेदृत्तिका तोड़कर वीत- 
राग दशासें स्थिर हे! जाथ तो उससे 
पिवेककी मांग कोई नहीं करता। 

जिसे सत्य दृष्टि प्राप्त है. वह 
मित्य शास्मपठन, सन्त, श्रवण, ज्ञान, 
ध्यान, सत्पुरुषकी भक्ति, एवं जिनाज्ञा 
में चलता है। उसे जहां जहां जा जे। 
परमार्थी संभव है. उसकी समझ ओर 
सम का विवेक द्वाता ही है। 

अन्दरग अभिपष्रात्र॒ में ते यह्‌ 
समझना चाहिये फि में पूर्ण शुद्ध 
दीतराग हूँ; मुझ्त;में राग का अंश 
शी नहीं है।इस परमार्थ' दृष्टि में 
स्थिर होते समय ते शुभ बविकरप का 
भी निषेध दाता है। ओर स्थिरता 
का पुरुषार्थं (राग दूर करने का 
पुरुषार्था ) करते हुये मंद कपाय 
(ुभभाव) साथ में छग जाता है । 
अशुभ में स्थित शुभ का ईकार करने- 
वाला आत्माथथी नद्दी है । 

गृहस्थ संबंधी-घरबार, पुत्नादिं- 
का विवाह ओर ऐसे ही अन्य प्रस॑गों 
सें यहुत बहुत सावधानी रखने में तत्पर 
रहता , है, दुनियादारी , में अच्छा 
दिखने की इच्छा रखता हे, किन्तु 
पवित्र "वीवराग , धर्माकी . शासा 
जिनशासनकी उन्नंति के लिये जे 
ठन सन धन लगाने में स'केच करता 
है उसके सत्‌ के ग्रति अनादर है । 
यदि कभी केाई यह कहे कि आत्मा 
शुध्य है, अकपाय है तो ज्ञानी उससे 
कहते है कि वह तेरे लिये नहीं है, 
क्यों कि यदि पवित्र ज्ञायक रहे ते 
ठीक हैं। किन्तु जहां जहां धर्म 
प्रभावक भक्ति के निसित्तो'की आवश्यक्ता 
दिखाई दे वहां उन भछे निमित्तों के 
बहाने से केस कपाय के कम करना 


चाहिये। ऐसा न करके यदि कोई 
उल्टा छेभका बढ़ाये ओर कहे कि 
क्या किया जाय, सांसारिक व्यवहार 
में रनेवालां के ग्ृहस्थी के व्यवद्दार 
में ते धनका खर्च -करना ही पड़ता 
है। इस प्रकार धर्म प्रभावना के प्रति 
दुल्क्ष करने वाले के आत्माकी रुचि 
नही' है । 

जिसने आत्मनज्ञान दशा को प्राप्त 
कर लिया वह भी जब तक निर्वि 
कल्प स्थिर उपयाग में स्थिर नहीं हे 
जाता तब तक शाख्राभ्यास, स्वाध्याय 
देव, गुरु, धर्माकी भक्ति का परमार्थ 
के लक्ष से आलम्बन लेता हैं.। वह 
धर्मा प्रभावना के निमित्त से यथा- 
शक्ति सब कुछ करता -है । क्‍यां कि 
उसे अकपाय स्वभाव से जाना है. 
(पूर्ण पवित्र हाना है) इसलिये वह 
पुरुपार्थ' द्वारा कपाय कम करने के 
निमित्तों का प्राप्त करगा । इ४-निमित्त 
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है सच्ची सामाय्रिक हू 


एक सामायिक ओर एक करोड़ 
स्वर्ण मुद्राओंका देनिक दान, इनमें स॑ 
एक सामायिक का फल अनन्तगुना 
हैं। परन्तु वह सामायिक कौन सी ९ 
जिसमें आत्मा शुद्ध, अविकारी, वीत- 
रागी, पुण्य, पाप, विकल्प- रहित 
अरागी है ऐसी श्रथ्धा ज्ञान ओरडस 
अभेद स्वरूप में स्थिरता होती है 
वही सच्ची सामायिक है। उस सामा- 
यिकके फल के साथ अनन्त मन 
सेने के दान का फल भी तुलना 
नहीं. कर सकता। किन्तु जिन्हे 
यथार्था अभ्यास नहीं है, ओर जे 
अपना आग्रह छोड़ना नहीं चाहते ऐसे 
जीवों के सच्ची सामायिक कहां से 
है।गी ! 077 


-तनिक ठहरे। 


धर्मा साधन में धन खर्चा करके 
अथवा बीतराग (देव, गुरु, धर्मा) के 
प्रति अपना प्रेम बढ़ाकर भी धमकी 
प्रभावना करेगा। आत्मा्थी अपने 
पुरुषा्थी के छुपायेगा नहों । 

' बत'मान में बहुत से* सलुष्य 
निश्चयाभास में पढ़ें रहते हैं, अंशुभ 
में लग रहते हूँ, वे भले दी धर्मंकी 
वाते' करते हां परन्तु उनके संसार 
दी .पुष्ट द्वाता मेक्ष स्वनावकी 
पुष्ठि नहीं हैती। क्यों कि वे यह 
मानते हैं. कि हम पुण्य के संसार 
का फल मानते हैं । पुण्य से धर्मा 
नहीं, * मिलता । परन्तु भाई मेरे! 
ओर सोचा कि में 
कहां खड़ा ह' ? किस तरफ'मेरा रूख 
है? फिधर मेरी रुचि है। इसका 
विवेक (जानकारी या भेद ज्ञान) 
हैा।ना चाहिये । हे 

प्रमी' जीवका ज्ञानी का उपदेश 
है कि आत्मा के पहचाने | परमार्थ 

लक्ष से विषय कपायां के घटाओ। 
स्वभावकी महत्ताका समझा ओर 
धर्म रुचि बढ़ाने के लिये देव, गुरु, 
धर्माकी भक्ति-प्रभावना करे । 


तीत्र कपाय कम करके मन्द्‌ 
कपाय के लिये पुरुषार्था करने का 
जुसापदेश भी देते दूँ, किन्तु आत्मार्थी 
का जदां जे। निमित्त दिखाई देता है. 
उसस उसी का परमार्थ' समर्ज छेता 
है। ढव्य स्वभाव का जुद्ध, अवध, 
निरपेक्ष मानता है। अनेकान्त न्योय- 
इष्ठटि के यथास्थान समझता है । पुरु- 
पार्थका नहीं हृटाता । पुरुषार्थ, हेतु 
ठ्यवह।र का उपदेश भी परमार्थ के 
लक्ष से प्रेम से सुनता है। नित्य 
स्वाध्याय, बारह भावना, पठन पाठन, 


. सनत ओर सत्‌ स्वरूपकी भावनाद्वारा 


रागहेप प्रमाद्‌ के दूर करनेका उप- 


' आात्सधर्म : ५ 





हैंदा मद : करता है।। में. अकेषायी 
हुं; असंयागी हूं, परमार से भिन्न 
एड शानमात्र हैं; इसमें: स्थिर 
एँनें के लिये बंत माने अवस्था में 
रागादि कम करने का , पुरुपाव 
*प्रम्पूर्ण बीतराग दवा जाने तेक 'बनो 
' ता है।व 7: 

» 5८ चार झानके 'स्वामीः गणघर - तथा 


(ज्ञानी :धसोत्सा मी: सत्‌ ,!पुरुष:का £ 
'उपदेश सुनते: हैं॥:। उपदेश - ! में सेमि-' 


त्की भाषा देती है कि रागदेष प्रसाद्‌ 


“का नाश करें; किंचित सीत्र भी प्रमाद' 
में: करे। वंह-संलीः भांति जानता है 


कि प्रेंर्मार्थ तः मेरे स्वभाव में राग 
हैष प्रमाद नहीं है, किन्तु अमी वंत- 
माने अर्थूती- अवस्था मे' पर' निर्मित्त 
से मलिनता आजाती हैं। इस प्रकार 


निईचय ओर वउ्यवहांर: देनें नंयों के 


धर्मात्मा जहां जे जिस घटित होता 
है उस प्रकार समझ छेता है। -परं- 
मार्थ' के: लक्ष 'करफे एक के. मुख्य 
ओर एक के. गोण :इस प्रकार यथा: 
स्थान विवेक :कोन-करे ? थेह “समंझ 
था “विवेक ते। स्वय' ” अपने! ऊपर 
अवलम्बितं होता हैं! ४  -. ' 
ब्राह्म॑ण। छूग्त विधि करा देंता है, 
किन्तु. “बह गृहरथीका कारभार ते 
नहीं चला देता ? उसी प्रकार भ्री गुरु 
सत्य परमांथ की' दशा बतांते हैं किन्तु 


वे किसी जीव अजीव के परिणमन हट 
तें। नही कए संकतें | क्योंकि शास् हैं। जे सम्पूर्ण वीतराग हेतता'है घही सम्पूर्ण” स्ज्ञ दाता है। “री कलर! 


में मांग 'केंहा है; मम नहीं “कहा। 
गुरुगमकी महिमा के अपने शज्ञानमें 


उताणना-चाहिये। परभावका त्याग, मर्यादा दे। अमूर्त' द्रव्यों से है। 
संसार, परिग्रह देहादि ओर विषयें से हैं।(४) जीब और परमाणु पुदूगछ यह देने द्रव्य 


वेराग्य) यह स्थाग;-चैराग्यका पुरुंषाथ' 
परमार्थ के छक्ष से द्वाना चाहिये। 


अन्तर ग' ज्ञानकीं स्थिर्ताको * पुरुपाथ''  मौस्तिकाय एक है, (१ 


वीतरार्ग -इृष्टिकी . दृढंता 
आवश्यक है।- उसमें “पात्रता, और 


सत्त समाग्म कां बढं चाहिये। +%ै  दव्यं-अनन्त गुणों का- त्रिकाली 


रार्तिक २४७२ ह 





-दाशी-दाता 


री] 
कि $ ७ ८०% ७ ४ ब झेखक 
श $ बे एक 40 कक ४७ 
के ध' हू #ब्ा #7 ९ ३, 
- 
न ल्‍ न < 
्ड ०> ७ णिकचेद क्ः 
है ''- शमजी पक हे ६० हे 
गु 
;>॥ 
तन हद 
है 
क हे बा पक दे कर १ 0 
ट का न 
डे द् > रच 
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इस विषय के। निम्न लिखित ५:विभागों, में-विभक्त करने,,से स्पष्ट है।जाषगा 


लिये जीव विश्वप्रमांण क्षेत्रावगाह' " कर सकंता 


।:. (१) “ जैनधर्मा ” पद का. अथ, (३); जनतत्व 'सहेप- सें,; (3) ,जनझासरो 
हे कभनन पद्धति, (४) जैनदर्शन का अनादि, अनन्तपृन्, (५)- सोराष्ट्र का जैन- 


८ हृ 


धर्म, .के भंति-अपना भागं। | हर 
525 कक (१) जैंनधर्म पद का अर्थ । 
४ ५'+जैलंधम' ? दे। शब्दों को बना हुआ एक पद हैं। “ वत्थु सहावे घस्से।! 
अर्थात्‌ ' बस्तु स्वभाव: धरम: * । जीव स्वतंत्र रंवय सिद्ध ज्ञानमय... वस्तु. है, 
इंसलिये यहां “ धर्मां ” शब्द का अर्था- जीव का स्वभाव से धर्म ? है। इस 
धर्मा के पूर्वा जैन? विशेषण लंगाया गंयों है । “जैन ” का अर्थ है “जीतने 
बाला ?| इससे सिद्ध द्वाता है कि अपना खंभांव (धर्म) प्रंगट करने में कु 
जीतना होता है। यदि कुछ जीतना: न:है। ते!“ जैन ”' शब्द “हीं नहीं बनता। 
जे। जीतना है वह है' अंनादिकाल से. स्वयं पुष्टे: कियां- गया रसंवस्व॒रूपका  अंम 
या विपरीत श्रद्धा। ओरः उर्स ,अ्रम के फ़ारण' हेंनियाली पर वस्तु के प्रति 'इष्ट 
अनिष्टकी कल्पना जीव के जीतना 'है-।-जिन-अंपने ! दपषों - के जीतनो “ है 
उन्हें मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्रे कंहां जाता: है उन देपेंके। 
जीतनेवाले आत्मा का जे। स्वभाव है, वह है' “जैंनंधर्म' ! | 
' “जैनधर्मा ? केई स प्रदाय अथवा :दायरा नहीं है| संकंता;- क्यें कि 
ओत्मा का (अपना) शुद्ध स्वरूप ही “ जेनधम" है । (स्मरण “ रहे ,कि : आत्मा 
ओर जीव एक ही अथ' में: जैनशात्रों में प्रयुंक दवेतिः हैं) 7 7 | अजय 
इस कथन का 'फलितार्थं यह हुआ ,किः आत्मा “अंपने देंषें के दूर 
ओर पूर्ण पवित्रता (वीतरागंता) प्रगंठ करे, उसका, भीम हैं आत्मा का संरमोव 
यानी. जेनधर्म । इसलिये जे।-आत्मा 'वीतरागता' प्राप्त करते हैं” वे ही सम्पूण' 
ज्ञान प्राप्त कर सकते हैं।' / ' ' , मृप्ए फ्मा॥ 
इस सबध में श्रीमद्‌' राज॑चन्द्रजी कहते हैं कि: कं ४: 
“जीव एक अख'डं द्रंब्य 'है, इस लिये उपंकी ज्ञान सामंभ्य" 


आप 9 (६«७ 3७३७) ध् 


नि की टी ल] 
डे 


है अर 
कि +$ ७ ३५ ६ 


के 2: शक 5-० 


न्यू बन 


छः 


८४0५ (६ 


सम्पूर्ण 
के (४) जेनंतल संक्षेप में 
(१) आकाश अनन्त है, (२) उसमें जड़-चेतनेत्मेंक विश्व है, (३२) विश्व 
जिन्हें धर्मास्तिकाय और अधमोस्तिकाय कहते 
एक क्षेत्र से दूसरे श्षेत्र 
सें जा सकते हैं। (५) सभी द्रव्य द्रव्यरूप में शम्वत हैं, (६) जीव अन'त 
हैं, (७) पुदूगक परमाणु अनन्तानत हैं, (८) धर्मास्तिकांथ एक है, (९) अधथ- 
०) काल द्वेब्य अस हा (कालाणु] हैं, (१९) प्रत्येक 
॥ 7 
कथन किया है उस में इस जगत में छह द्रढय 
अखंड पिण्ड] हैं, जे! कि लिम्न प्रकांर हैं:- 


] 


3.7५ (८ 


ऊपर सक्षेप में जा तत्त्व 


४ ६७३ 


शक हि के मन #े न. अवन्‍णओ जज 





१-जीव अनन्तु:-उस का रक्षण ज्ञान है! उसके दूर नहीं दे जाता तबंतक वह ढुखी,ही, रहता है, और 
दे प्रकार, हैं, ससारी ओर सिद्ध [जे ज्ञान ख़रूप दशा: पराजुकूछता' के सुख मानता है ।- इसडिये, हि जीवफे। 
7 क्ा प्राप्त हे चुके हैं, ओर जे सं्ब' दापां से मुक्त है) अत्मिस्वरूप समझना चाहिये । और उसके , समझने ,में 
२--पुदू्गल अन॑न्तानन्त:-इस के दे। 'विभाग हैं, यह भी जानना चाहिये; कि अपने, अतिरिक्त पर (दूसरी) 
' परमाणु' ओर स्कघ । देने अनन्तानन्त हैं । उसमें विशेष ह ४0 3 2208 गा से न व पद 
' शुण सपा, रस, गंध, वर्ण है । उसे मूर्तिक भी दी जमा 0 अल पेन गन शिय के हक आसार कर्ता काम 
:  ३-धर्मास्तिकाय;-एक ही द्रव्य है, अमूर्तिक है, क्ारण हैं, और थह 'विक्रारी 'दशशा दूर द्वेकर “अविकारी 
जीव ओर पुदगछ गति करते हैं उस में उदासीन निमित्त है।. दशा कये कर अ्रगट हा, आत्मा परका कुछ -कर भी 
४-अधर्मा स्तिकाय/--एक ही द्रव्य है, अमूर्तिक है, “सकता हैं या नहीं, ओर, पर-आत्माका कुछ करसकता है 

जीब और पुदूगछ गति करते हुये झुक जाते हैँ तो उस या नहीं बा मी 
में उदासीन 'निमित्त है। |... यह तमास वाते, जैनःशाख्रो' “में अनेक ,इृष्टिसे विस्तार- 
५-कांलछा-छेक प्रमाण असख्यात द्रव्य है। बह सिंक समझोई गई हैं, हे सबका , वरणन यहां नहीं 
सब॑ द्रव्यों के वर्तना में निमित्त है। किया जो सकता । इसलिये यहां पर उसके कुछ . मूलभूत 


सिद्धा ' थ् रहे 
हआकाश३-एक दद्ूब्ब-है। इसके दे। भेद हैँ, एक ' (8) ' 2 लकी श्र अध्याय ५, सूत्र २९. 

लेाकाकाश ,जिस में छ््दें द्र्व्य रहते दें, दूसरा अछेका- तत्वार्था सूत्र ] 320४ ० 5 
काश, जिस में केवल एक आकाश ही है (- उसमें छेका- -  * कट जगत मे 

काश सब के क्षेत्रावगाहरूप में विद्यमान है । | है न] ्रोष्थ है के ' 
-, "इन में न. २से ६ तक सभ् , अवेतन द्रव्य है, हा ( ) लिमिट व्यय ध्राव्ययुक्त ,सत्तू ” [अध्याय , ५, 
इसलिये उनके सुख दुःख नहीं हे।ता । जीब द्रव्यका छक्षण "मं +” पक की ! े 
चेतना है, उसकी संख्या अनन्त हैं। जीवका एक प्रकार अथ 7नवीन अवस्थाका प्रगद देना (उत्पाद), पुरानी 
“सिद्ध” है। उनने सम्पूण' पवित्रता प्राप्त करली है इस! हल की नाश वा व्यय ) आर मूलवस्तु का ज्यों 
लिये वे संपूर्ण' सुखी है । और जीवका दसरा प्रकार हि 2 :मदिय ), यह सतका छक्षण है । 

ँ से ५ हे और स्येक वस्तुका भूलरूप स्थिर रहकर, उसकी पर्याय 
संसारी है; उसके ,भी दे भेद हैं [१] केवठी [२] और (अवस्था ) बदलती रहती है, किसी भी वस्तुका सब'था 
“अचस्थ-(अपृण ज्ञानवाले]; इनमें-से जे केवली हैः वे सम्पूर्ण नाश नहीं देता, केवछ उसका रूपान्तर द्वेता है'। 

झुखी ह्‌ः क्योंकि उनने अपने रवरूपको अमणा दूर करके राग- -]९० इप0४ध०6 8 00९8009९0, ९ए९७7ए४ 9प05६806 
पपका सम्पूर्ण नाश किया है, ओर उसके परिणस स्वरूप काबाहएुब8 45 0079... -.|॥#, 

सम्पूर्ण ज्ञान और सुख प्रगट किया है। बाकी रहे छद्व-- ।. (३) " गुणपर्याय ब॒दू द्रव्यम्‌ ” [अध्याय ५, सूत्र 
स्थ. से। उत्तके सब'घ में यहां विशेष जानना चाहिये). ३८; तंत्वाथ' सूत्र ] 5 

क्यों कि सभी जीव सुख चाहते हैँ और चाहते है कि, अर्थ-द्रव्यं, गुण और पर्यायवान्‌ हवता हैं । अर्थात्‌, 
4 सुख शाइवत बना रहे, किन्तु उन्हे” शाइवत झुख जगतमें कोई भी वस्तु अपने गरुणऔर उसकी अवस्थाओंका 


कं 


मिल नहीं पाता । इसलिये यहांपर यह धत्ताया जाता है' छोड़कर नहीं हेती। 


पे १] के 


+ $ 2 कला 2 है [३ 
| कि दुःखका कारण हा है ओर शाश्वत घुख प्राप्त करने "शछ'7 5०७ ]85 , 405 पए्णीएंल्ड धाते 
का कया उपाय है ! ४3 5३ ८0ाता (97, +्‌ 0 है बह ह0 5५ 
अनादिकालसे यह जीव शरीरके अपना , मानता है, (४) ;द्रव्याश्रया, निगुणा गुणाः ” .[ अध्याय ५, ,सृत्र 


और इसीहिये चढ ढुखी देता हे।' 
5 चंद दुखी दाता है। यदि उसका आत्म-.. ४१, .सत्वाथ' सूत्र 
रूप सवधी भ्रम दूर दे ते दुःख भी दूर हे और 35 42 हे पी अत 
स्वरूप सब धी अम दूर हूं त्ते द्भ्ख़ भी र्‌ ह्ढे ओर + ४ अर्थ-जा द्रव्य के आश्रित हा + स्व्य' गुणरहित 
सा सुख प्रगट हद । सुख जीवका अपना निजयणुण है, - है।, ब्रह गुण है। प्रकारान्त से इसे ये भी कह सकते- हैं 
| जप हल 2 आह है ५। किन्तु कि जे द्रव्य के समस्त भागोंमें।और समस्त अवस्थाओमें 
- दर ! रतेलिय जब, तक भ्रम रहता है, तथा स्वय' जिसके केई अन्यगुण नहीं हैं, वह 


न । ई« न्णि 4 


६८६ 
.आत्मभर्ग 4 ५ 


गुण! कद्दा जाता हैं।. ० के मिथ् थ्यात्व साहत आस दिकापड 
>-(५)--बड्भावं::परिणमिं: ..ज्व्याय ५, सूत्र ४९ आहिसां, संत्य; अचोय, ब्रेह्मचेय व्यर्थ जाते हैं 
तत्वाध संत ॥ह 20 3 व टन यदि मिथ्यालयुक्त हां तो बह उसी गे कही हँबी में 
४ अर्थ -दृत्येकि और उनके गुणों के खमाव-स्तत्वका उसे कड़वी तुवी में रंखा हुआ “दूध 20 
*( बरद्भाबका ). परिणास, कहते, हैँ । यह परिणाम द्रव्य 'से रखा 'हुआ दूध.-पित्तोपंशम करने के लिये के हे आ 
था .गुण से स्था भिन्न केई...वस्तु नहीं हैं, किन्तु उंसीका शुणां से रहित .हेा।जांता: है; अथीत कम विज 
स्भांव हैं। .... .: आजाती -हैं ।. उसी भ्रंकारं यदि 46 के हो- जाता हैं 
(६) “डपग्रागा छक्षण?? (अध्याय २, सूंत्र ८, तत्वाथसूत्र) हैं: ते+आत्माका स्वग' (देवेंगति) नर कस 
अर्थ--जीवका लक्षण: उपयाग -(,ज्ञानद्शनरूप ) हैं । - किन्तु 5छोकास्तिक़ देवत्वः अथवा: ऐसी ही हक हे 

हे (७) (- सम्यग्दशत- शानचारित्राणि 'मेक्षमाग :: ?. . प्राप्त-नहीं हवता। मिथ्यात्रदूषित अद्दिसादिसे केवल: 


(अध्याय, १:-सूत्र: १, तत्वाथ: सूत्र-) , 2७ : ही/हानि नहीं है कि फ़छातिशयः* नहीं गा * वह्द 
य;-भात्मस्तररुपकी यथार्थ अतीति, यथार्थ ज्ञान, ओर. ,आत्मामें रहकर महादेपोंकी सृष्टि शत दा न्‍ पा 
ज्ञातकी -स्थिरतारूप. यथार्थ: चारित्रे, से। मेक्षमाग «५... अयपि:ओप्रधि छाभ:-कारक | हि ह न 
ह (८) सम्यग्द्श नकी, उ्याख्या::निम्नप्रकार हैः:-... .:-: : उसमें- विप-मिल- गया द्वा;:ते बह देपयुक्त दा है 
हक अहि* थ्यात्व 
मूल:भूयत्थेगामिगदा जीवाजीवाय पुण्य पावच।, .:...- घातक -बन जाती है, उसी , अकांरसअहिसादिके! 


| युक द्वाने-पर्‌: वह गुण के स्थानपर , ससारमेँ _दीघ॑काल . 
आसव्सवरणिज्जज॑धा कर है जा रे | ५ तक परिभ्रमण: कराने ,बाडे दाषों के धारण कर छेती है। 
ससकृत-भताथ नो मिंगंतां जीवांजीबो च शु १३॥ “अथवा मिथ्याइष्टिका थह अहिसादि - पापानु बधी .- स्वरुप. 
- आश्रवेसंवर निज खंधे मेक्षभ्र सम्यकत्वमः॥। १३ इन्दरिय सुख, की आहि करदेते है, किन्त वह, उसे बहुत 
अथ * भूत नय से ज्ञाने इये जीव, अजीब, पुण्य, आरभ और परिग्रहमें आसक, करके नरके में-ले जाते हैं।- 
पाप, तथा आज्चव, संबर, निज रा, बंध और भेक्ष; इससे यह स्पष्ट सिद्ध हुआ कि मिथ्याल्र दूषित अहिसादि 
नो' पदार्थ” सस्यक्त हैं। अप देपेकिा उत्पन्न करते हैं जैसे विपमिश्रित. औपधि से छाम 


विशेषाथ--अजीब पांच प्रकार के हैँ। इन में सेएक नहीं होता, उसी प्रकार, मिथ्यात्वसहित अहिसांदि से 
पुदुंगल द्रव्य जीव की बिकारी. अवस्था से निमित्त होता मेक्ष की आंध्ति नहीं दे. सकती। 


पुण्य, पाप, आखव ओर .बध यह चारों ज्ञीबके 
हज हे अप  5वेषघारी धर्मोपदेशक 
भाव है और पाप. तीन्र विकारी. भाव है। आख्व जीवका * '  लिसके रागठ्प अज्ञांनादि सर्ब दूर हें गये हैं ऐसे ल्‍ 
प्रगट द्वोता हुआ नया विकारीभाव है ( इसमें पुण्य और' वीतरांग जिनेश्वरं, सर्चेज्ञ, तीथे"कर आदि हारां अरूपित 
पाप देनों, अन्तभूत हैं.) जीवका. विकारमें फंस जाना न्यायधम-छेक्ित्तर मांग के जाने बिना बहुत से , छोग 
धंध हैं । सवर, निज'रा और मेक्ष जीवकी अधिकारी धरम्नोपदेशक' का वाना पहिनकर  संमस्त धर्मोका , समन्वय 
अवस्था हैं। नवीन विकारका रुकना-ओऔरुआंशिक शध्धता 'करने' का प्रयत्न करते हैं। भानो वे कुजात और सुजात 
को अगट देना संबर .है। पुराने. विकारेंका: एक देश (अर्थात्‌ छोकिक माग' और, अछोकिक सन्मार' रूप अपू्व 
है। जाना निर्ज'रों है। और स पृण' बिंकारें से स' पैर. धर्मका समन्वय करते हैं। माने। वे” अलपका बस के 


मुक्त हाजाना भेक्ष है। - /+ 'साथ|,टाद-फट्टी के जेड़करं कहते हैं कि देने वंस् (९) 
इन नो .भांवोंका स्वरूप आत्मस्वरूपके यथार्थाज्ञानियों, समान है। इसी श्रुकार “कुंछ अस्पक्ष “हो अपनी 


बह >+० 
एल 5 
«५ रेस 


कि, 


से सुनंकर ओर उसका मनन करके उसके स्वरूपका रबय चुद्धि-कल्पना , से: सव'ज्न परमात्माके सिध्धान्तों के अस्य 
यथाथ,, निर्णय करना ,चाहिये । :उस निर्णय के वाद .. इन - टोकिक, धर्मों 


5 ;साथ समान बताते" हैं:।. “अरे |: 
नो तत्वांका विकल्प दूर करके अपने छव स्वरूपकी. ओर: -जुगुनू का: प्रका 


काश ओर 'कहां. सूर्य का तेजपु जे ? 'दे।नें के 
.त्माक़े सन्म्रुख देने पर॒-आत्मस्वरूपफी यथार्थ अतीरति: . वीच. समानता -फैसी ? देनों 


का समन्वय करने वाला भांति 
हेतती है। उसे सम्यरदरशन कहते (क्रमशः) सूथके ढकनेका प्रयत्न करता वह आत्मज्ञान से रहित है। 
कार्तिक / २४७४४ 





$ ६९; 


समझ ही धम है. और 


सभीजीव सुख चाहते हैं. किन्तु 
छुखका सद्या उपाय नहीं जानते के कारण 
पराश्रयमें सुख मान छेते हैं। इसल्ये 
उन्हे' सुख की जगद्द: दुःख ही हेा 
रहा- है. ..! पराधीनता ही दुःख हे 
ओर स्वाधीनता ही सुख ...... !- 
सुख दुःखका स्परूप बताते हुये कह्दा हैः-- 
जे। पराधीन वह दुख जामा, 
निजयश उतना ही सुख साले; 
इस इंष्टि से आतम्रगुण प्रगठे, 
तब सुछ् है क्‍या इसके जाने 
'सदि वीखचन अवधारे......!! 


अथीत्‌ू---आत्माके . अपने सुखके 
लिये जे। परकी इच्छा द्वाती है वही 
दुःख है, और जे आत्माके आधीन 
६ बद्ी सुख हैं। पाप-पुण्य अथवा 
फेई परके आधीन मेरा सुख नहीं है. 
इस दृष्टिसे आत्माका शुण (सुख ) 
प्रगट है।ता है। तब फिर विचार करे 
कि सुख वया है ! य जीव ! 
बीर भगवानक्ते वचन सुने ओर समझे ! 
तू कोन है यह जाम छे ते तुझे तेरी 
समगञ्न से ब'धन मारूम ही नहीं हेागा 
ओर यदि विना समज के भाहे जे 
करेगा ते ब'धन है ही। पर द्रव्यसे 
अपने लिये किसी भी प्रकार लाभ 
हानि सानता ही वधन हैं। 


आत्मा स्त्रतः सिद्ध चस्तु है। 
बधका- कारण पर नहीं है। केवल 
तेरी मान्यता ही ऐसी है। अत्येक 
वस्तुका जा स्वभाव है बह उस बर्तु 
से ही खत रूप . सें हैं; किसीमी वस्तु 
का स्वभाव पराश्रित नहीं है। पुण्यक्षे 
आधार -,पर धर्म- नही है ...धर्मा 
अपने ही-आधारपर, है. ..... ] 
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आत्माकी खतत्रताका काई छूट 
नहीं सकता-यदि शत्रु आये ते वह 
अनुकूल भांव के नहीं बदल सकता 
ओर यदि मित्र .आये ते , वह 
विपरीत भाव के टाल नहीं सकता। 
यदि वह समझे ते ,खय' प्रभु है । 
प्रभु, तेरी प्रभुता तुझ में द्वी ह।. .. 
तू ख्य 'अच्छे बुरे भाव फरता है । 

'जे निरंतर ज्ञान 'म्वभाव में 
परिणमन करता है उसके पुण्य पाप 
था किसी' पर से अज्ञान नहीं द्वाता। 
अर्थात्‌ वह उससे अपने लिये काई 
हानि-छाभ् नहीं मानता....क्ञानी सभी 
सयागों में' ज्ञानरूप हीपरिणमन करते 
हँ-कर्ी अज्ञानरूप द्वाते ही नहीं । 

ज्ञानी से कहते है कि हे ज्ञानी! 
तू सब' सयेागें के जान छे। तेरे 
लिये केई भी स'येग हानि नहीं कर 
सकते | इसलिय शंका सत कर कि 
“कहीं पर मुझे हानि ते नहीं 
करेगा ! ” रच्त'त्रताकी समझ के बिना 
यदि प॑च महात्रत धारण किये तो भी 
वह पापी ( अधर्मी ) है....ओर यदि 
भान है-समझ , है! ते बह राजपाटमें 
रहने पर भी धर्मी हैं.। 

फेई परवरतु बधकी कारण नहीं 
है। आत्माका केबल उसके भावका 
ही द्ानि-छाम है। पर, व धका कारण 
नहीं है। दृष्टिकी भूल ही बंधका 
कारण है। भावार्थ यह है कि अत्येक 
वस्तु स्वतः सिद्ध है, प्रत्येक का स्वभाव 
अपने ही आधीन है। एक द्रव्य दूसरे 
के! परिणमित नहीं कर सकता। 

यह सब किस लिये कहा जाता है ९ 
छेग परसे लाभ हानि मानते हैं. वह 





मान्यता दूर है, तथा यह समझे, कि 
तेरे भाव में फाई भांगीदार नहीं है... 
तेरे भावका शत प्रतिशत फल तुझे ही है। 

ज्ञानी से कद्दते हैँ कि-ऐंसी 
शका ही मत कर कि परसयेग बढ़ा 
रहे हैं इसलिये इमें नुकसान ते नहीं 


” करेगा ? क्‍यों कि पर वस्तु नुकसानका 


फारण नहीं है, तेरा ' अक्ञानभाव ही 
नुकसान का कारण है। एक पदाथ का 
दूसरे पदार्था से छाभ या द्वानि मानना 
ही घधन है । 

यहां कोई यह्‌ प्रशन कर सकता 
है कि-परवस्तु बध्ननका कारण नहीं 
है ते माल मलीदा खाने में क्‍या हानि 
है ? उसका समाधान यह ह-जहां 
तूने खाने से सुख माना वहां पर से 
सुख माना, उसी में तेरी विपरीत 
सान्‍्यता का पाप है.......परकेा 
भागनेका आव ही मिथ्यात्व है। 
(ज्ञानी अथवा अज्ञानी फाई भी पर 
के नहीं भांग सकता) 

प्रतिकूल संयाग बंध का कारण 
नदी' है, किन्तु जहां तू अपने स्वभाव 
से चूका वही बंधन ' है। ज्ञानी अनु- 
फूल था प्रतिकूह. स'येगों 
से कभी भी छाभ या हानि नहीं 
मानता, इसलिय वह किसों में भी 
लिप्त नही हाता। तेरा धर्म तुझ में 
द्वी तेरे आधीन है, उसे पर संहायकी 
आवश्यका नही है, नक॑की प्रतिकू 
लता धम'कें नहीं रोक सकती और 
स्वर्गकी अनुकूलता धर्मों भ॑ सहायक 
नहीं हैे। सकती । 

धर्मी-ज्ञानी चाहे जैसी प्रतिकूल- 
ताओं में घबराता नहीं है-चेचेन नहीं 
दाता, शक्रित नहीं द्वाता; 'गरीब 


आत्मधर्म ; ५ 











भजदूर के भी धर्म देव सकता 
खभावके! जाननेवाला ज्ञानी निःशंक 
हवाता दे कि मेरे स्वश्नावक्रे केाई भी 


हानि नहीं पहुंचा सकता।, :.- 


समस्त सथागां भे एक ही बात 
ध्यान भें रखा कि एक तत्त्व दूसरे 
तत्व का कुछ नहीं -कर सकता। मेरा 
औतन्य स्वरूप मुझ में हैं। चेतन्य 
स्वभावका भूलकर परकेा अच्छा मानना 
ही अन ते पाप हैं। समझ ही -धर्म:- 
ओर अज्ञान ही ससार है।. प्रत्येक 
ज्ञानी या अज्ञानी जीव स्वतंत्र है । 
किसी का मी अभिग्राय, बदेछ देने में 
काई दूसरा समथ' नहीं. है। रुचि 
अपने, स्वभावकी कर! तेरे अपार 
स्वभाव के लिय्र काई भी पंर द्रव्य 
हानि था लाभ पहुंचाने भें . समंथ 
नहीं हे) 5४ हु 
चेतन्यं ज्योति शानस्व॑रूंप मुकद्दी 
है| पचास व 'पृर्व के राग का ज्ञान 
- फरंने में ज्ञान भें कंद्दी! 'राग नही 
अज़ाता'। रागरहित ज्ञान हा सकता 
है। ज्ञानस्वरूप मुक्त उसे ज्ञान 
करने में काई द्रव्य क्षेत्र काछ भाव 
बाधक नहीं होता | सुक्त' स्वरुप 
शका हे।ना ही ससार है। 
£ भगवान-आंत्मा किस प्रकारकी 
हैं! ज्ञान स्वृरूप' है । ज्ञान भें काई 
पर बाधक “नदी होता, इसलिये पर 
के कारण स॑ ज्ञान से 'रागादि 


स्थिर 'रखना ही' केवेलल्ञान 


अपने ऐसे स्वभाव से" यदि तू 


शंका करेगा ता तेरे हाथ मे” बह नहीं 


आयगा | मुक्त स्वभावेका जानना ही 
धर्म हू । "5 : 


अनादिकांलुसे: अपनी ही अध्या 
नहीं जमती, ओर पर 'क्षे उपर, 


शरीरादिपर ध्यान रखता है, किन्तु 


कार्तिक ; २ प्रडर 


नहीं. 
रहा । केवर्ठ स्वोश्रय ” के ज्ञान का 


“ बास्तव में तेरे ज्ञान ख्॒भाव में _केाई 


भी पर कुछ भी करेंते के छिंगे समथे 
नहीं है। पूर्वा /निमित्त-से 'वाह्म 
स.येग यां अतरंग क्षणिक : रागादि' 
स्वभाव में: नहीं हैं, ज्ञानंकां उपाय ज्ञान 
, ही है। अनन्त कालमें जे[- नहीं . प्राप्त 
किया ब्रह. सच्चा भान प्राप्त कर -छेना 
दी अपूर्या है, ओर उसीमें अनन्त 
पुरुषार्थ है। ...  .... , 
परद्र॒व्य से. ढाभ :या., दात्ति.. नहीं 
दहती, इसका अथ'. थह. नहीं है; कि 
तू स्वेस्छाचारी, बन जाय ॥.स्वेच्छाचार 
ते। स्वभाव .का.- नाश -करनेवाला -है:। 
केई परका कुछ नहीं. कर, . सकता 
इस कथन. से. .दुसरेके। मारने-जिलाने 
या. भेगनेका -भाव- ही - दूर - देजाना 
चाहिये.।. स्वरूप की ,रुचि, भान ओर 
उस प्रकार का परिणमंन्र,ही धर्म है, 
जे. इस बात, फे नहीं. समझे और 


आंतमंधर्म की प्रभावना किजीये 


सनननीनानननन-+-+ननय जननी अमन जननगगजणननननरल्‍नननन नर नमन नम ध्मा+। 


अपनी विपरीत ,मान्यता के भी “नहीं 
छोड़े ते; आचार्या देव - कहते : हैं कि 
उसकेः लिये. क्‍या :किया -जाय." सभी. 
सतत्र: हैं; प्रभु हैं; विपरीत: बर्तान में 
भी सब्र. खत्तत्रे हैं; .ऐसी ८दश्ा | सें 
प्रभु, तू ही अपनी,:अवर्था फे। सम्हाल;: 
तूःही' अपने तकोका समाधान: कर 
तभी हागा। यहां ते तेरी स्वंत न्ताका : 
ढेल पिट रहा हैं। तू प्रभु है |! 
' शर्श्वि्त सुख तेरें स्वभॉवमें है । 
परमें कि चित्‌ सात्र भी सुख नहीं है। 
ओत्मोर्का स्वरूप केसा है स्रीवालक 


- | सधन निर्धन, रागी-हंपी मनुष्य-देव 


केई भी आत्माका स्वरूप नहीं है। 
स्वरूपका भान ही उद्धांरका भाग है। 
विना भान के किसी भी अकारसे 
उध्धारका सांग नहीं निकर्ल सकता । 


 अनादिकालसे यथाथ' चंतन्य 
स्वरूपके। जाना नहीं है, ओर “वस्तु 
स्वरूपके समझे चिना कभी हल .हे 
नहीं सकंता “इसलिये' स्वभावका भान 
कर ओर स्वभावके बलपर : रागादि के 
विरुष्ध अफेछा जुटजा | तेरा काई भी 
नुकसान करने में समर्थां नहीं दे । 

जहां परसे बंध साना वहीं 
आत्माके-पराधीन साता -। के ई तीर्थ कर 
भी तेरी. सहायता -नहीं, कर सकते 
केबल ,निमित्त से ही यह कहा जाता. 
है कि -“ तिश्थयरा से... पसीय तु, 
किन्तु वास्तबमे .तीथ कर मदद. नहीं 
कर .सकेते । - .सातन्र . विनय, से ऐसा 
कहा ,जाता...है । भल्ता,, व्वीवराश . भी 
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करता है. १. परसे, धर्मा मानना अज्ञान 
है.।..अज्ञानीके| उस के. भाषकीं.. ही 
हानि है-परकी नहीं, .तेरी. ही. - शकता- 
से. तुझे हानि है ओर, तेरी-,ही-निःश- 
कता से तुझे धर्म है'। सच्ची पहिचआान 
के बित्ना .कभी.-..निःश केता .; नहीं. है|, 
सकती ५. उपभे[ग का. भाग) कर,-ऐसा., 
कह कर चहँ परके जेगने के नही 
कहा है .किन्तु ज्ञान, खभावकी ;:ृढ़ता - 
प्राप्त होने पर प्र-संयाग- आकर छ्द़- 
जायेगे; .ज्ञानीके किसी;...पर-स'येग 
का आदर नहीं है.]- ६... + ४.० 


हक ३७ 


जिस “भांव से -तीथ कर नाम 
कर्म का बंध होता है! उस भाव के 
प्रति सी ' ज्ञोनी “की दृष्टि में: केई 
आदर नहीं है। ८: 7 * ; 

यहा पर स्वंभावकी स्वत त्रता का 
वर्णन कियां* है, कि भाई ! तेरे स्वभाव 
के भान में केई भी परवस्तु तुझे हानि 
नहीं पहुचा संकती। ४ 
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. शोज भगवान श्री 'कुदेकुदाचार्य- 
हैयहोी 'आयाय पद्वी ” मिलते का 
मांगलिक दिन है'। उनके संसय में 
पुण्यवेग 'से उन्हें साक्षांत्‌ तीर्थ करकी 
दाणी सुनने का असग आप हे। गयां 
था । ये श्री कुंल्दकुल्दाचार्य देव महा- 
विदेह छंत्र ' में गये थे जहां साक्षात्त्‌ 
तीथेकर श्री सीमघर' स्वासी 'विराज- 
सान' हैं। उनने * बहा जाकर आठ 
दिन तक साक्षात्‌ तीथ"करकी, बाणी 
सुनी थी, ओर 'फिर भरतक्षेत्र में 
घाोषिस पथारे थ्रे३ यह विक्रमकी प्रथम 
शतारंदीफी घटना है । 


सहाविदेह से आकर आचार्य देंवने' 
जा साक्षात्‌ प्रभुकी दिव्यध्यनि में सुना 


था बयां यहां पर गुरूपरम्परा से जे। 
ज्ञान प्राप्त किया थां, और स्वच' जे 
अन्तर स्वभाव का अनुभव किया था 
सके बलपर अंनुभवकी कलम से श्री 
संमयसार, श्री प्रचंचनसार श्रीं प'चा- 
स्विफाय, नियससांर, तंथा अष्टपाहुड 
आदि अशथोकी रंचना की थी। इन 
शाखोसे :बहुत' से अव्यज़ीवांका उद्धार 
हुआ | है. और देगा । 

« +आऑज-पोष कृष्णा अध्टंसीके दिन 


भगवान श्री कुन्दकुन्द अ्रभुके, आचार्य ' 


पद . अथोत््‌ शासत्र रक्षक की पदवी 
मिंलनेका - मांसलिक, _ दिन है । 
उनने. : इस.. - काल - के , अनुसार 


आधचधायपद से तीथ“कर पद जैसा _ 


सहान्‌ कार्य किया हैं; अपने अपूर्ता 


* ७शए ; 


है. 








पूज्य सं दमुरु दें व. के 
व्या. रुया न से 


हे हे मं. हो..ते उपकारी शाशता 


आचार्यपंदः दिन 
[ पौष कृष्णा अंध्टमी. ] 


अनुभवके। समयसारादि शाख्नों में 
गूर्थ कर शासन का वास्तव भें उद्धार 
किया है। ऐसे महान उपकारी" श्री 
कुदकुद प्रशु फे आचाय पद? का 
आज साँगढिक दिन है । आज शासन 
का महान्‌ दिन है । 

जिसे स्वभाव का महात्म्य आप्त 
हुआ उसे निमित्त कां-देव-गुरु- शाल्लों 
का घहुमान हुये “बिना नहीं रह 
सकता । गुरुंगम के बिना धंम'' नहीं 
जॉना जा सकतां, क्‍यों कि जगतके 


स्तत्‌ वसरतुका -अनादिकार से अपरिचय . 


है, अजानपंना हैं। पहले संतकेा 
समझने के लिये -सत निमित्त चाहिये । 
उपकार का आरोप ते वर्तमान निमित्त 
पर ही अवलम्बित हैं। जिसकी जितनी 
जैसी याग्यता द्वोती है उसे बैसा 
याग्य निमित्त '“मिल ही जाता है'। 


और जब उसे “इसका ्वान दे। जाता 


हैं. तब - घपह निमित्त : का. उपकार 
(वीतराग “होने तक) गाये बिना. नहीं 
रझूसा । *( ६. : $ 

भगवान . कुन्दकुन्दाचाय- ते जे 


- बखु कही है उससे .-,महान्‌ -उपकार- 


हुआ है। वह गुरुगम के जत्िना. समझ 
में नहीं भासकता । 20200 
(६६४ ५ 
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है बूम्नन की रीत, | .... ..... 
पावे नहिं गुरुगस बिना, , . , 
यही भनादि स्थित्‌ | . ... .. 

( भ्रीमद्‌ राजचन्द्र ) 


३44. 


अन्तरग में सत्‌ समझनेकी 
जिन्नांसा जायृत हे ओर सत्‌ का 
निमित्त नही मिले, यह नहीं दवा 
सकंता । जब स्वयं सत्‌ का समझे 
तय संत्त के निसित्तका बहुमान किये 
विना रह- द्वी. नहीं सकता | ,.. 
” _ भगवान श्री कुन्दकुन्वाचार्य ने वस्तु 
रवभावका अनिन्त्य वर्णांन भ्रपूर्व रीति 
से किया है। आत्मवस्ठुमें कर्म निमित्त 
का संग लिया जाय ते वघ मोक्ष 
अवस्थाका भेद बनता है, ओर यदि 
केवल वस्तु के ही छक्ष में लिया 
जाय, ते वस्तु ते ज्ञायक स्तरभावरूप 
दी है। आचार्यमहाराजने कहा है--- 
अप्रमतत हे-न-प्रमत्त है, 
चद्ट एक 'ज्ञायक! भाव है;. ... 
यह रीत “.शुद्ध,  कहाय, . 
.. ,अरु जा ज्ञात बह है वहो ॥६॥ 
आचार्य देवने श्री समयसार शास्त्र 
की ऊपर कही हुई .छट्ठी गाथामें केवल - 
स्वसावका वर्णन किया है। उसमें 
ज्ञायक' शब्दका प्रयाग किया है। 
सामान्स पारिणासिक भाव फा ही ज्ञायक 
कहा हैं। क्योंकि, उस शाख-भाषा के 
पारिणासिक शब्द के, छेग नहीं समझ 
सके गे. इसलिये .आचारय॑देव का सहज 
शब्द 'ज्ञायक? प्रयुक हुआ है। उस 


:* शायक, स्वृभावका ,छट्ठी -गाथामें  अपूर्य 
:-/ बवर्णन्न किया गया है। वहांसे: समयसार- 


का प्रारभ होता है। मकर! 
धमोत्मा श्री कुन्दकुल्दाचाया भगवान 


भाष्फ्कर्य + ५ 


-सातबी' मूमिकामें-प्रमत्त अप्रमेत्त है। जिसने इस प्रकार वस्तु स्वभावका' 
हे ब जाना है उसके भवका आंत' हुये विनो 


दशा में सूलतते थे। उस अवस्था में 
ओन्‍्तरिंक नकार उंदयाषित हुआं कि रह ही नहीं सकता ) 

गह प्रमत्त-अंप्रसंच कां भेद केसा |! ज़िसंकी दृष्टि वस्तु स्॒भांव पेर 
आचार्य दैव स्तर जिस भूमिका में है उसके बंधन नहीं है। माक्ष 


झूंल रहे थे वहीं. से उसका (अग्रेमत्त- ” अवस्था भी पंयाय है। यह विकल्प 


प्रमत्त के भेद को) इंकार करके, कि भी घंसतु दृष्टि में नहीं रहता किं 
मैं ते त्रिकांल” एकरूप  ज्ञायक हूँ” + मेरी पूर्णा निम'लू प्रयोय कब प्रगट 
(इस बर्ूं पंर वेतमांन स्थिति का सी दागी।? किन्तु वस्तु दृष्टि के बल 


इंकार करके) उसने छट्ठी गाथा में से निर्माछ पर्याय अल्पकाल में. सहज: 


मात्र ज्ञायक स्वंभारय का “ही. अधिन्त्य” ही प्रगट हे। जाती है । द्रव्यद्ृष्टि से 
वर्णन किया है | 5४ ४. ” ' वस्तु स्वसाव अपरिणामी है । पर्याय 

अहे। | आज्ाायेदेवने " संमंयंसारं' 'हृष्टि से परके लक्ष से जे। शुभाशुभ 
में वंस्तुका ऐसा अंछोकिंक वर्णन किया भाव हेते हैँ, उनसे स्वभाव उस रूप 
है कि/ ४९५ गाथाओं में ते जिनेन्द्र नहीं हे जाता । 


भंगंबानकी साक्षात्‌ ध्वेनिं ही उतार दी वस्तुका परिणामिक्र स्वभाव है । 
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“ झोौरः इसलिये इसे 
'हातों ।' उसेकी अल्पंकांडमें द्वी' मुक्ति 


22502722७-4 फ्री टी लाए गा 5की पा भर व च कक 5 ५ - 


- भंगवान कुंन्देकुन्दाचार्य ने उसे शायक 


रूप में वर्णन “किया है. । जे ऐंसे 


'बंस्तु स्वरूपके। जानता है. वह ज्ञानी अंपने 


स्वभाव में रागांदिकेा नंद्दीं खंतियाता, 


ब' धुन * नहीं 


निरिचित है ।' 
श्री कुन्दंकुन्दोचार्य ने महाविदेदद 
क्षेत्रमं' जाकर, : सांक्षात्‌ तीर्थ कंर' प्रभु 


-की दिव्यध्वनि सुनकर, वह वाणी शाख 


हारा भरतक्षेत्रके. देफ़र: :इस क्षेत्रके 
अनेक भव्य , जीवों; का उपकार--महान्‌ 


उपकार किया है'। ऐसे परम डपकारी 


शासनेद्धारक श्री कुन्दुकुन्द भगवान 
के नमस्कार दा । 


जः 
+कन 


रू हि 
्ूरि । 
र् डे 
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भगवान यागीन्द्रदेव क्या कहते” हैं ! »' 

' “जे सभांगें निरचय सेश्रमागंका उपदेश देते हैं वे 
“उपाध्याय? परमेष्ठी हैं'।' परमात्मग्रकाश की ७ वी' गाथा 
की टीका में यह व्याख्या को गई है । वह टीका निम्न 
प्रकार ईं--- 

पचास्तिकायपूंट्ट्रब्यसाततत्वनवपदाथे'पु मध्ये शुद्ध- 
जीवास्तिकायशुद्धजीवद्रव्यशुद्धजीवतत्वशुद्धजी वपदाथ स/ज्ञ' 
स्रशुद्धात्म. -- 'भावमुदेद॒य' ,. तस्माद्वान्यद्द्देय 
शुध्धात्मस्थभावसम्यकश्रष्धानशञानानुचरण - .रूपाभेद , --रत्नन्न- 


हक 
पा 
5 


यात्मक ; निश्चय मेक्षसार्ग- च-ये कथयन्ति: ते भवन्त्युपा-: 


ध्यायास्तानह वन्दे ;। :, 


अरथ--पंचांस्तिकाय,/ प्‌ द्रव्य, सप्त-तत्व, नव पदाथ' 
हैं, उनमें निज शुद्ध जीवास्तिकाय,- निज शुध्ध द्रब्य, निज्ञ' 


शुद्ध जीव तत्व, निज शुद्ध जीव पदाथ', जे शुध्धात्मा 
है, वही उपादेय (भ्रहण करने -थग्य ) है, अन्य सब 
त्यागने येग्य हैँ, ऐसा. उपदेश करते हैं; तथा शुध्धात्म- 


रभावका सम्यक  भ्रधान ज्ञान आचरणरूप अभद रत्नत्रय_ 


कार्तिक रष्टे ७२ 


भामें अध्यात्मोपः 


कथयन्ति,. 


४ 
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देश 32020 पक का हर 
हैं, वदह्दी निश्चय मेक्षमाग' है, ऐसा उपदेश ,शिष्येफि 
देते हैं, ऐसे उपांध्यायों का मै' नमस्कार करता हू । , 
पंडित जयचढ्रंजी कहते हैं. कि, 
आत्मसेवन करने का उपदेश देना. चाहिये। 
इस सयधमें श्री समयसार ,में इस प्रकार कहा हैः-- 
“'दर्शान ज्ञान ओर चारित्र तीनों आत्मा की. प्रयोये हैं, 
केाई जुदी चस्तु नहीं हैं; इसलिये साधु पुरुषों के एक 
आत्माका ही सेवन करना चाहिये, :यह. निश्चय. है.। और 
व्यवहार से [अर्थात्‌ जब स्वरूपमें स्थिर नहीं रहा जा सके 
वर्ष) अन्यकषा भी यंदी उपदेश देना चाहिये | ”. , 
इससे येह सिध्ध होता है कि. साधुपुरुषोंके केवल 
आत्मा का ही सेवन करने का उपदेश देना, चाहिये 
भुभुक्षुओंको निरित्र संमयसोर सुनाना चाहिये, ओर 
निरंतर उसका अभ्यांस करन चाहिये । .. 5 की, 
श्री समयसार्‌ अध्यात्म भ्रथ है । पं. जयचन्द्रजीने 
उसकी हिन्दी में भाषा वंचनिका स॑.' १८६४ में की थी 
2 कक समाप्त करते हुये” उन्ने लिम्न “प्रकार 


|. हंए+--+ : 





तू ५ ९३ 


७३ ; 


, ५-- ./-इस न्यायसे- आत्मख्याति ,नामक' टीका . भी. अमृत- 


खन्‍्द्राच्ार्य- कृत दी है, इसलिये इसे पढ़ने; ओर, सुनने- 
वाछेकरा, उनका उपकार मानना उचित ही है; क्‍यों कि 
उसमे; पढ़ने सुनने :से पारमार्थिक ,आत्मा का स्वरूप जाता 
जाता ,है, उसका भरद्धान- तथा आचरण दाता हैं; ऑर 


मिश्ष्याक्षान, अद्भान तथा आपरण दूर हाता है | भर 


परम्परा से माक्षफी प्राप्ति-हेती है । मुसुक्षुओंका निर तर 
इस का अध्यास करना चादिये । ” 
अख्पबुद्धि के लिये समयसार हैं-- . 
टीका संग्राप्त करते हुये प'. जयचन्द्रजीनी अतिम' 
मशणछ कवित्त 'में तीसरे पं सें कहा ह-: ' 
: देशंकी वचनिका में लिखी 
'. जयचन्द्र पढ़ें संक्षेप अर्थ 
अल्प, चुध्धि के पावने; 


अर्थ--भरप-:बुद्धि जीवेंकि समझने: के देशभापा में 
सक्षेप मे' अथ' “लिखा है। का 


शास्त्र -है'। उसे “सभी पढ़े, इस- लिये- हिन्द्री टीका। दिखी 


५ गई है । 


|, :प'* जयचन्दरजीने विचार किया था कि ,संमयसारकी 


हिन्दी बचनिका की जाय या नहों; उसके ..बाद . वे लिखते 
हैं. कि इस. अध्यात्म . अंथको; सभी पहँ.।.” 
इसी लिये उनने भाषा व्चनिका बनाई भरी, उनने, इस 
विपयक शका समाधान इस प्रकार किया. हैं/-... ...: 
' श'का--यह समयसार अध्यात्म, अथ हैँ।; यदि,,इस 


, देशभाषा में लछिखागे ते; छाग अ्रष्ड; हा /जाय गे, स्वच्छ दी 


दवा. जाय गे, प्रमादी हा - जायगे, . विपरीत श्रद्धानी हा 
जाय गे; इसलिये जे। भुनि- हैं,, टढ़ चारित्र “के पालतेवाले' 


.. हैं, ओर जिनका ऐसा विश्वास हे। गया है। कि व्यवहार 


प्रान्न से मुक्ति हवा जायगी, उन्हींका , श्रुद्धात्मा के. सन्मुख 
करने फे लिये यह शांत्र सुनाना चाहिय। इसलिये .सर्व 
साधांणण के लिये देश आपा-में वचनिका करना याग्य नहीं &। 
समाधान--इस शास्त्र में मुख्यतया श्रुद्धनय 'का कथन 
है, ओर गौणता -से व्यवहारनग्र -का भी-कथन ६ । उसे 
आचार्य महाराजन जिस प्रकार समझाया है उसी शअ्रकार 


सम्पर्दशि, मिथ्याद्रहियां- . की -समामे- श्री समयतार समझने से विपरीत अद्धान तहीं हे। सकता. किन्तु जे। 


पमक्ाता है; जिससे मिथ्याद्रष्टि सम्यद्धशि हा जाते हैं:-- चिंगड़नेमाले हैं 


# श्री संमयसार में अथम ३८ गाथाये' [जीवाजीवा- 
धिकार मे ) पूर्व रंगरूप हे; उन्हें' समाप्त करते . हुये 
प. जयचंदरजी, कुंहते, हैं ,क्िस-दकुय अक्षमृ. एुंगभूमि स्थछू 
कहा गया है, वहाँ दृशक्‌. ते सम्यम्टप्टि पुरुष, हें, तथा 
दूसरे मिथ्याहप्टियांकी सभा है । उन्हें , बतछाते हँ। 
दृत्य करने वां जीवाजीब पदार्थ हैं, ओर ,उन' द्वानां 
की एकतों, कर्ताकम'पन आदि उनकी स्वांग है। उस में 

परस्पर अनेक रूप हाते हैं। आठ रसरूप हांकर 
परिणमित होते हैं, वह नृत्य है | वहां देखनेवाला सम्य- 
रहृष्टि ' जीव-अजीय के भिन्न ररूपके जानता है । 

इस समस्त स्त्रांगक्रा कंम'क्ंत जानकर शांतरस में 
हो मग्न है। आर मिथ्याहरप्रि, जीव-अंजीब का भेद नहीं 
जनित, इसलिये वे इन स्वांगांका ही सत्य मानकर उन 
में ठीन हा जाते हैं| सम्यम्दष्टि उन्हें. यथार्थ स्वरूप 


बताकर, उनका श्रस॑ मिटा कर, उन्हें शान्तरस में छीन 
करके सम्यस्टप्टि बनाते हैं |? 
॥ 


५ 


उपराक्त अवतरण सिध्ध करता है. कि सभा में सम्य- 
रह्रप्टि, जीव मिथ्याहष्टियोंका अध्यात्म का स्वरूप, समझाते 
हूं, ओर वे अथार्थ' समझते भी हैं, इसलिये---समयसार 


ड़ | हे ! ॥]। ह॒ 


झुद्धनयकी; बाते 'सुने था अशुद्धन- 

यकी, वे तो विपरीत ही समझेगे, उनके लिये सर्ब उप 

देश निप्फल है । 

देशमापा के चार प्रयोजन ” (दल हवा ०० 
इस, शंका का समोधान कंरके इस पंथ देशभाषा 

में लिखने के। चार अयाजन बताये हूँ, उनका सार निम्न 


आकार हक कक ऑकडुंक कप अत, कस 


पर] 
जेती कम वादी : नहीं हैं / 

अन्य ' दृश नवादी मानेते हैं कि जैन छोग फकंमे'धादी 
हैं; उनके यहां आत्मा का केथन नहीं है; और आत्मारी 
जाने बिना “माक्ष दे नहीं सकता | इस्तलियि' थदि यह 
अपनी कथनी प्रगरट् नहीं की जायगी ते भाले प्राणी अन्य 
दश नवालां की उक बात छुनकर श्रम में. पंड जांयगें | 
ओर . इस (समयसार के) कथन के प्रगद हदू। जाने से केाई | 
श्रद्धा, सं,नहीं हठ.सकफेगा ॥। «7. . 5 इक, 


का अं "- [| ७ 356 हट 
. ओम दर होगा हा 
इस अथकी बचनिका पहके [प'.' राज॑मछजी कृत 
समंयसार फेलश-टीका ' हिन्दी] भी हुई है, तदनुसार 


मु 
4० 
+ 2४७ ँ 
> 


हैं. ९. और 
* 


झाह्परर्र 





५', बनारसीदासजीन कलश के कवित्त बनाये हैं, जा जेन 
तथा अन्य दर्शनावरूम्बियों में प्रसिद्ध हुये हैं | केश .उन 
“का : सामान्य अर्थ समझते हैं; यद्‌ उनका स्पष्ट'अर्थ-नहीं 
समझे गे ते पक्षपांत हेने का भय है। इसलिये इस 
वचनिका भें नये विभाग का अर्था स्पष्ठ किया गया है, 
जिससे भ्रम दूर है| जाय | 35 
| ३-सभी पढुं-समझे  ' ह 
' काल देप से चुद्धिकी मदता के कारण प्राकृत सस्छत 
, के पढ़नेवाले कम हैं, ओर स्र-पर मत का भेद" समझ 
. कर यथाथ तत्त्व के समझनेवाले येड़े हैं; जैन: अरथोंकी 
गुरु आम्ताय कम हे रही है; स्याह्मद- के मम के कंहने 
वाढ़े -. गुरुओंकी व्युच्छित्ति है. रदी है; इसलिये यदि 


बा*., “की 


समयसार की वचनिका विशेष . अर्थरूप द्वाज्ाय ते उसे - 


“सभी छाग पढे' ओर समझे - ओर अदि केई- भ्रम हे। 
:, ते उसे ,दूर फरे+। यदि :इस शास्रका यथार्थ ज्ञान हे जाय 
- ता अधमें विपय्यास: नहीं हे! सकेगा। : कर 
' + - ४+उपदश सुनकर. वे धका 'असाव क्र 
श्री. समचसारः में शुद्धनय का। विषय: जे-शुद्धात्मा है, 
उसके श्रद्धानका ,सम्यग्दर्शन एक ही प्रकोरसे नियमसे कहा 
हैं। छाक़में यह कथन बहुधा. प्रसिद्ध -महीं “है,” इसलिये 
' यह व्यवद्दार के ही जानता है । यदिः शुभ- का ही प्रश्न 
पकड़ा: जाय ते। .वह: शुभसे ही -मेक्षमार्ग का साने,-:और 
. इससे ते। मिथ्यात्व ही दृढ।हुआ। व्यवहार शुभाशुभरूप 
: है, ओर बंह- ब'धका कारण है। उसमें आत्मा अनादि 
कालसे अवृत्ति कर. रहा हैं; वह -कभी झुद्धनयरूंप नहीं 
: हुआ हैं.। इसलिये उसका उपदेश सुनकर. उसमें यंदि लीन 
है। ते व्यववहार्का अवरम्बन्-छोड़े और तब बह व धका 
अभाव कर सकेगा ॥ हे 7 २ 


उक्त कथन का सार न 
की कयन बराबर ध्यानसें रखना चाहियें। इसका 
सार यह है . -भह.. 9 
शिष छेल्‍्के एष्ट से)... 


पर प्रगटरूप निराकुल दशा प्रतिभासित हे।ती है| तब वह केवल- 
शानी आप्त भगवानकी अन्त सुखरूप दशा कहलाती हैं। 
अधाति कर्मों" के उदय के निमित्त से शरीरादिका सयाग 
हैता है| माहंकर्मका उदय हान पर शरीरादिका संयोग 
.आकुछता के लिये बाह्य सहकारी कारण हाब्ाता 
->परग भाह के उदयसे राग्रादि हता 
अघाति कर्म के उदयसे रागादि के कारणभूृंत 'शरीसदि 
का संयाग' दाता है, तब आकुछता उत्पन्न हाती 
मेहादयका नाक्ष दे जाने पर भी अधघाति कर्मोका 

रहता है, किन्तु बह आकुछता उत्पन्न नहीं: कर _ सकता-4- 
किन्तु बह पहले आकुलताके लिये सहकारी कारण था 


ओर. बाह्य _ 


(१) सब साधारण काग मन्दवुष्धि है, इसलिये थदि 
अपनी भाषा में शास्र द्वोंते उन्हें सब पदु-समझ सकते हूँ । 

(२)-यदि 'जेनघर्मो -का व्यथाथ' स्वरूप समझ लिया 
जाय ते .अन्य, मतावरूम्वियां, की- बाते, सुनकर. भ्म नहीं 
होगा । का 

बिलकुल स्पष्ट अर्थ, समझे .[. . .. 

(8) यह उपदेश सुनकर उस में छीन हे। जाय, ते 
सम्यग्दर्रान आप्त करके .बघ. का. अभाव- किया जा सकेगा। 

इन . चार हतुओ के लक्ष. में रखकर..प . जयचन्द्रजीने 
इस शाल्रकी रचना की है 


श्री- जयसेनाचार्य ने--इसी विपय- में: निम्नाशंय 
के अध्नात्तर, रूप -में कहा हेः--- 5 ४ +:। 
. प्श्न--हस ओश्वत्त' शात्र ( समंथंसार ) के” जानकर 
क्या करना 

उत्तर--सहद्दंज' शुध्ध ज्ञानान द्‌ स्वभाव, निर्विकंटंप: उद्दा- 
सीन, नित्य; निर जन शुद्धांत्म “सम्यक्र श्रेध्या: जोन चारित्र 
रूप निश्चय रत्नत्रयात्मक 'निर्विकेस्प समोंधि से प्रंगेटित 
वीत्तराग- सहजान द 'रूप -खुखकी अलुभूति मात्र' मेरी छक्षण 
हैं; में स्वस वेदनवेय हूं; प्राप्त' करने याग्या-हं, स्व अवस्था 
से परिपूर्ण हू' ।'में” सिथ्याशल्य, «राग, द्वेष/? की धाँदि 
समस्त विभाव परिणामों से रहित हू',£इस अकार झंध्ध- 
निश्चयनय: द्वारा तीनों छेक और प्रिकोछ में कृत, कांरित 
एवं अजुमत है,' यों सब जीवेकि- निरतरः भावना करेनी 
चाहिये । आग 8 के 


इसी में धट्ठ ३० 'पर यह भीः कहां गयाःहै क्रिस्प्रधम 
१९ गाथाओ के सुनकर आसज्न भव्य जीव हेवेपंदेय 
उत्तका जानकर विशुष्ध' ज्ञान-देश नं खंभावमर्य अपने 
स्वरूपको' भावना ऋरता है 7 जे। :जीब विस्तोरपूर्व कं वर्णन 
ऊरन पर समझ सकते हैं ।चेसमयसार के नो अंधिकारें 


का सतने करके अपने विश्वुध्धः ज्ञान- दृश-न-- स्वभावंसय 
आत्म स्वरूपकी' भावना करते हैं: पक ख्थाशव्८ 
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इसलिये - अधघाति' कर्मेका नाश 'भी ओत्माक्लि लिय्रे 
ह-अधघाति कर्माका सी नाश हांसा ही चाहिये | 

ययपि “फेबली' संगवान (अह नत) के अधोतिकर्मा' 
देते हुये भी केईं डुख नहीं हैं, 'ओरं इसीहियें उनके 


डबरा ञ्ज्ली 


“जाने पर यह केर्म भी खमेब अंस्पकाहमे दी 
की नांश दे जांना ही 


के नाश ' हा 
भाक्ष | इसलिये आंत्माकां 


“एंसा निरचय 
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उरी नाना प्रकारकी गुण पर्योयरूप अवस्था द्वेतती 
*, छस में अन्य चाहे जे। अवस्था दे, उससे भात्मा 
इग कोई भत्ता बुरा नहीं होता, किन्तु एक दुःख सुख 
अदत्था से उस का विगाड़-सुधार द्वाता है। यहां किसी 
हेत शृष्ठांतादिकी आवश्यक्ता नद्दी है । प्रत्यक्ष में ऐसा ही 
प्रतिभासित हा।ता है । केक में जितनी आत्मा है उनके 
एक ही उपाय दिखाई देता है किं-दुःख न द्वा-सुख हो 
है। । वे जितने भी अन्य उपाय करते हैं. वह केवल एक 
इसी प्रयाजन के छिये करते हैं. दूसरा कोई प्रयोजन नहीं 

। वे जिसके निमित्त से दुःख हाता जानते -हैं उसके 
दूर करने का उपाय करते हैं, तथा जिसके निमित्त से 
सुस्त द्वाता जानते हैं उसे रखनेका प्रयत्न करते हैं । 

जात्माकी सकेाच विस्तारादि अबरथा भी होती हें । 
अनेक पर द्वव्यों का भी सयेाग मिलता हैं, किन्तु वह 
लिससे सुख दुःख द्वाता नहीं जानता उसे रखने या दूर 
करने का कोई भी उपाय नहीं करता | यहां आत्मद्रव्य 
का ऐसा दी स्वभाव जानना चाहिये । वह अन्य सभी 
अवस्थाओं के सह सकता है, किन्तु केवल एक दुःखकेा 
'ही नहीं सह सकता । परवशता से दुख हे। ते। वह क्‍या 
करे ? उसे भागना चाहिये; किन्तु अपने वश ते वह 
किंचित्‌ मात्र भी दु खके। सहन नहीं कर सकता । तथा 
सक्ताच विस्तार आदि अवस्था चादे जैसी हा, उसे अपने 
वश भी भागता है। वहां स्वभाव में केह तक नहीं -है। ये 
ससक्षता चाहिये कि आत्मा का ऐसा ही स्वभाव है । 
ऐसडिये । जब यह्‌ जीव दुखी हाता हे! तब सेना चाहता 
है। यद्यपि सेोनेस ज्ञानादिक मनन्‍्द हा जाता हैं, , किन्तु 
जदुदत बनकर भी दुःखकेा दूर करना चाहता है, अथवा 
सरजाना चाहता हैं। वह मरने सें अपना नाश मानता है 
फिर सी अपना अम्तित्त मिटाकर भी दुःख दूर करना 
चाहता है,। इसलिय एक दुःखरुप पर्यायक्षा अभाव कर 
दना ही उसका कतव्य है। 

दुखका न हाला ही सुख है; क्यांकि आकुछता लक्षण- 
युक्त हु ख है ओर उसका अभाव होना सा वही निराकुछता 
लक्षणयुक्त सुख हैं। आर फिर यह भी प्रत्यक्ष साहुम 
हाता हैँ कि किसी भी बाह्य सासग्रीका संयाग मिलमेपर 
जिसके अतरंगर्म आकुछता द्वाती है वही दुखी है, और 
सिसके आकुलता नहीं' है वद सुखी है। ओर फिर जा 
आकुलता हैती हे बह राग्रादिक कपायसाव के होने पर 
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हे।ती है; क्‍्येोंकि रागादि भाव के द्वारा यह « जीव *स् 
द्रव्यांफे अन्य प्रकारसे परिणत करना चाइता है । तथा थे 
द्रव्य अन्य प्रकार से परिणभित हेतते हैं, तब बसे आकुलता 
हाती है। इसलिये या ते अपने रागादिभाव दूर हेना 
चाहिये, अथवा अपनी, इच्छानुसार ही सर्व द्रव्य परिणमन 
करे ते आकुछता सिटजाय ( 

अब वात यह है कि सर्वा द्रव्य ता इसके आधीन है 
नही फिर कभी केई द्रव्य उसी प्रकार परिणमन कर 
जैसी उसकी एच्छा हा ते भी उसकी आऊकुलता सब॑धा 
दूर नही. हाती। यदि सभी कार्था उसकी 
इच्छातचुसार ही हीं, अन्यथा न हो तभी 
वह निराकुछ रह सकता है; किन्तु ऐसा ते दे ही नहीं 
सकता, क्‍योंकि किसी द्रव्य का परिणमन किसी दुसरे 
द्रव्य के आधीन नहीं है। फिन्तु अपन रागाविं भाव दूर 
होने पर निराकुछता द्वाती है, ओर यह कार्या बन भी 
सकता हे-यह स्वाधीन बात है । क्यांकि रागादि भाव 
आत्मा के स्वाभाविक भाव ते हैँ नहीं, किन्तु ओपाधिक 
भाव हूँ, जा कि पर निमित्त से हाते हैं, ओर बह निमित्त 
है. मोहेद्य । उसका अभाव हेने पर '“सव' रागादिभाव 
नष्ट हे! जाते हैँ, और तब आऊकुलता का भी नाश हे जाता 
है, जिससे दुख दूर द्वाकर सुख की प्राप्ति होती हैं। 
इसलिय माह कर्माका नाश करना ही हितकारी है । 

दूसरी बात यह हैं कि उस आकुलछता का सहकारी 
कारण ज्ञानावरणादि का उदय है । ज्ञानावरण और द्श- 
नावरण के उदय से ज्ञान--दर्शान सम्पूर्ण प्रगट नहीं है। 
पाते, इसलिये इसे देखने- जाननेकी आकुलता हैती है। 
अथवा जब घस्तु के यथार्थ सम्पृर्ण स्वभाव नहीं जान 
पाता तब राग्रादिरिप द्वाकर प्रवृत्ति करता हैं, और तद् 
बहां आकुलता होती है । 

और ज़ब अन्तराय कर्मा के उदय से इचुछानुसार 
दानादि कार्या नहीं वन पाते तब भी आकुलता द्वेती है। 
सेह्दाद्य देने पर इस का उदय आकुलछता के लिये सह 
कारी कारण बन जाता है । किन्त मेहेदय -का नाश द्वेने 
पर वह निब॑छ द्वे जाता है, अन्तमु'हूत्त' में हो वह स्वय- 
भव नष्ड है| जाता है । ओर फिर सहकारी कारण के नष्ट हे।ने 

न्‍ ( शेए पिछले परष्ट पर 
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१. तूने आज तक अन्यकेा (जीव या जड़ के ) किंचित्‌ 
मात्र भी झ्ानि या छाभ पहुचाया द्वी नहीं है। 

२. आज़ तक किसीने ( जड़ या जीवने ) तुझे किंबित्‌ 
मात्र भी हानि या छाभ नहीं पहुंचाया । 

३२. आज तक तूने खतत्‌ अपन लिय्रे मात्र द्वानिका दी 
धभा किया है। ओर जव तक वास्तविक समझ 
नहीं आयगी तब तक यह हानिका धंधा चछता ही 
रहेगा । 

४. वह हानि तेरी शणिक अवस्था में हुई है, तेरी 
वस्तु में द्ानि नहीं हुई है। 

५. तेरी चेतन्य बस्तु धुब-अबिनाशी है; इसलिये उस 
ध्रुव स्भावकी ओर छक्ष (दृष्टि) दे ते शुद्धता प्रगट 
है। जाय, हानि टछ् जाय ओर अटछ छाभ का धंधा 
हे जाय । | 
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उपृझुभ भावसे बचने के लिये शुभ का अवहम्बन- ते'ठीक,नहै, 7 5- । ० म्को 
' 'किन्तु उस शुभभावके छ्वारा धर्मा तीन काछ ओर तीन छेाक़ मेंसहीं,+ । 
है। सकता। चहां ते '-मान्यतके बदलनेका” उप्रदेश है। धरम. ते- 
आत्माका अधिकारी स्वभाव हे; शुरुगम से-उस स्वर्भावका ,जानकर, ...! 
सच्ची समझका अभ्यास, करके विपरीत मान्यताके। ,छेड़कर, विकारका, / + 
कर्ता नहीं है, पुण्य के'शुभ विकल्प मेरे स्वभावमें नहीं है, और ,- 
ज्ञ वह मेरा कर्तव्य ही है, यों मानकर तथा “निर्मल पर्यायके भेदका 
“लक्ष गोण करके अखण्ड, ज्ञायक ध्रुव स्वभावकेा श्रद्धाके लक्षमं उतार 
. छेन्ना से झुद्ध नयका विषय है, ओर उसका, फल मोक्ष है शुद्ध .' 
- नयका आश्रय छेने से' सम्यग्दर्शन द्वाता है।यह वात श्रावक ओर. , 
- युनि देने से पहले-कीहै। 5 + , 4 0 पा 
में आत्मा तो-अखण्ड ज्ञायक ही' हूँ। में परका- स्वासी; कर्ता १... 
या भोक्ता नहीं हूँ। छझुभ याःअशुभ विकार मात्र-भी करने।थेग्य -(, * 
नहीं हूँ। ऐसे स्वभावकाः अपूर्व' भान गृहस्थ दशा में भी दे। 'सकतो दे 
है। बड़ा राजा .दें 'या सामान्य: आदभी, :स्री 'हे। “या पुरुष, बृद्ध, 
हे या आठ वर्ष का” बालक; किन्तु सभी अपने - अपने स्वभाव झेड- 
स्तत्र पूण प्रभु हैँ। इसढिये ,अन्तरगमे - सभी स्वभावका ,भान - ., 
कर सकते हैं। , +, 3 8 ७ 5 
जब तक जीव व्यवह्वार-मग्न है, ओर बाह्य साधन में. धम'--- 
मानता है तथां क्रियाकाण्ड की बाह्य ग्रदृत्तिमं गुण मानता है. तब तक .« 
उसे ऐसा पूर्ण शुद्ध आत्माका ज्ञान श्रद्धान. रूप निश्चय - सम्यकत्त्व 
नहीं ह' सकता कि :प्र्से, भिन्न अविकारी अखण्ड झ्ायक आत्मा. , . 
निरावल वी हे [ «7६/7 9५ & 03 के ६५ ४ १० 7 
(से बातका विशेषतः, श्रवण--मनन करना चाहिये और परमार्थ',.. ,: 
निर्माल वम्तुका निरंतर बहुमान दाना चाहिये। अपनी निजी साब- - , 
धानी, उत्साह ओर पुरुषाथ'के बिना अपूष' फल,नही' मिछ सकता;। ,.. 
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पं 


बन ज>-+ अमल जे. 
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भ्रध्धा,रुचि और वीये 


परपदार्थ' के निमित्ताधीन देते 
बारे भाबोंसे आत्मा में ब'धन द्वाता 
है । .स्वाधीन स्वभाव से च्युत हुआ 
ओर आत्माका छोड़कर अन्य पदार्थ 
के आधीन भाव हुये कि आत्मयशुणों 
की द्वीनना हुई। आत्मा ज्ञानस्वरूप 
है, उसमे परके प्रति रुचि या प्रीति, 
का होना ही बंध का कारण है । 
वह परकी रुचि क्‍्योंकर छूटे ओर 


निर्माल भूमिका कैसे बढ़ती जायतथा . 


किस प्रकार के सयेग छूटते चले 
जायें, यह सब मुनि के दृष्टान्त से 
समन्ाते हैं | 

शरीर से भिन्न आत्मा पुण्य- 
पाप का कर्ता नहीं है, ऐसा भान 
ट्वोने पर छट्ठी भूमिका की बात है। 
आत्मा ज्ञाता ही है, ओर शुभाशुम 
का अनुभव (छागणी) द्वाना उपाधि- 
भाव है-मेर। कतव्य नहीं है, में ते। 
ज्ञान से ही परिपूर्ण हूँ, इस प्रकार 
का निर्णय सर्व प्रथम करना चाहिये। 
बस्तु स्वभाव में परिपूर्णता ही है । 
ओर जे। बत'मान कमी मालूम देती 
है. वह पराधीन भावके कारण दीखती 
है। पराधीन भाव उस वस्तुका 
स्वभाव नहीं है. इसलिय, 
वस्तु में कमी नहीं है । जिसने .परि- 
पूर्ण ज्ञान स्वभावके। माना उसने यह 
मान लिया कि रागद्वेप अपने नहीं हैं। 

आत्मा का स्वभाव ही हे जानना। 
जानन में जा तीन केक और तीन 
काल नहीं' ज्ञात हाते अथवा आन्त 
रक अनन्तगुण प्रत्यक्ष नहीं. दिखाई 
दते, इस प्रकार ज्ञानकी वर्तमान दशा 
मे जा कसी दिखाई देती है' वह कमी 
स्वभाव में नहीं हैं । आत्मा जानने 


ध 
४८०; 


वाछा है; ओर जिसका स्वभाव ही 
जानना है वह आगामी कालकी बात 
न जान सके, ऐसा उसका स्व॒माव 
ते नहीं' है| सकता। नहीं जानना! 
यह उसके स््रभाव में आ ही नहीं 


सकता | वर्तमान अवस्था में जाज्ञान : : 


की शक्ति हीन मातम देती है बह 
विकार के कारण शागदेप ,भाव के 


लेकर जे। हीन ज्ञान ज्ञात होता है; - 


उनके कारण है। रागहेप स्वभाव नहीं 


“है॥ जब यह निर्णय हे। जाय कि 


ज्ञान स्वभाव परिपूर्ण हू तब कहला- 
यगा कि समस्त ज्ञान स्वभाव जान 


' लिया गया | ; 


जिसका स्वभाव द्वी जानना है 
उस में नहीं जानना या कम जानना 
आ ही कैसे सकता है? फिर भी 
विकार के कारण वर्तामान अवस्था में 
कम ज्ञात द्वेता है। बिकार क्षान 
स्वभाव में नहीं हे। सकता; इस छिये 


विकार का नाश करके जे। परिपूर्ण . 


ज्ञान स्वभाव प्रगट करूँ वह में हूँ। 
मुझ में विकार नही हे; जे। परिपूर्ण 
ज्ञान है वही में हू । 

आत्मा में त्रिक।/ल की बात के 
एक ही' समय में जाननकी शक्ति है। 
आत्मा का स्वभाव ज्लान है। उसका 
स्वभाव है तीन छाोक तीन काछ ओर 
आत्माके अनन्त गुणों, के. एक हो 
समय में जानना। वर्त'सानमे जे कुछ 


'परिक्षात नहीं होता वह बिकार के 


कारण ज्ञानकी ह्ीन दशा है; किन्तु 
पह होन दृशा में नहीं हूं, ओर 
रागादि भी मे नहीं हूं, भेरा ज्ञान- 
स्वभाव परिपूर्ण है। स्व॒भावमें हृद- 
रुयादा, कमी था रागड्ेष नहीं हैं। 


की बात 
किये बिना वीतरागता आयगी कहां 


परम पृष्य सदगुरुदेवश्री कानजी 'स्वाभौका 
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“शव चन 


समयसार बंध अधिकार गाथां २८७ 


जिसने ज्ञान के परिपूर्ण माना उसने 
यह्‌ भी माना कि रागह्वेप , नहीं हैं; 
और जिसने अपने का रशागाविरूप 
माना उसने परिपृर्णज्ञान स्वभ्ावका 
नहीं माना यह सुनिश्चित हैँ 
जछ्ाव--नि्ित्ताधीन, 

कारण 


विकारके 
जा अधूराज्ञान है वह में नहीं 


हूँ ।में ते, परिषण' ज्ञानम्वभाव ही हेँ। 


"हशन:-ला देखने की परिपृ"्ण- 


'डक्ति है वही से हूँ। 


श्रद्धा:-अद्धा नामकगुण आत्मा 
का परिपूर्ण ही मानता है। ये मानना 
से मानने का विपय परिपूर्ण ओर 
मान्यता भी परिपूर्ण कहलायगी | 

च। रित्र।-जा बतसान में रागा- 
दिका कर्म कर सकता है उसका चारित्र 
द्वारा पृर्णा स्थिरता करके बीतराग 
हेने का खंभाव है। जा टस्थिरतामें 
बाधक है ऐसा रागादि आत्मा का 


' स्वभाव नहां हा सकता । 


, . आन द:-स सारादि तथा सुख- 
दुखकी फरपना विकारी है, वह में 
नहीं हूं, म॑ उससे मुक एकमात्र 
परिपूर्ण. हूँ; इस ग्रकारकी ग्रतीति 
करना से। वही आत्माके परिवृर्णा 
गुणकेा स्वीकार करना है। 


वीर्य;-मैं' आत्मवछसे परिपूर्ण 
हूं; आत्मबलसे क्षानकी पूर्ण ता-केबल 


'ज्ञान अगटकरनका जा स्वभाव हे, 


इसमे जा वर्तमान सें कमी मसाह्रम 
ट्ठाती मे नहीं हू। (वीर्य- 
आत्मबत्रलू ) 

यह ते। अभी प्रथम श्रद्धा करने 
| पहले परिपृर्ण की श्रध्वा 


आत्मधर्मा + ६ 


रु 
ढ़ 


से १ अनन्त काठसे ,आत्माके, यथार्थ में मेरी जा परिपूर्णा शक्ति है -उसे+। भाना उसने 28 /4/8 078; 
रूप में माना ही नहीं है। अमी तक प्रगट करके 'छाभ प्राप्त करनेका मेरा * “है: |. जिसे: अभी; परिपूर्ण,“ स्तर 


मात्र विकारी-अवस्था के और रागादि. . स्वभाव है; -एक क्षणभर सें' जन, 
सुख; 


के ही ,माना है, उसके - परिपूर्ण. दर्शन, चारित्र, 


श्रद्धां 'दी नहीं?.है उसे परिपूर्ण कीःरुचि 


वीय! आदि “नहीं'-है।॥- ओर :रुचिं: फेःबिना वीय॑ . 


खरूपंका' नहीं माना । पंरिपूर्ण' स्वरूप समस्त परिपूर्ण गुणां का छाभ के नहीं हे सकता | पर््र्ण आंत्मस्तर 


की श्रंध्या प्रंगट' हुये बिना - धर्माकी सकंता 
गंध भी नहीं हे संकती। 
परिपूर्ण की श्रद्धांकें बिना बत्रत या 
मद्दा त्रत भी सच्चे नहीं हे। सकते। 

दान औरं लाभ-एक-एक समय लेना” 


“5८, 
8 ६ कट न काई +*ॉ है 


हे पाई || है! 
जे न १।॒ +$ ६ बढ है| ( हे है] पे 
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९-आत्मसंंरूप की विपरीते भान्यता के जेनधंम' में 
मिथ्यात्व कहा गया है | ओर-वहः मिथ्यात्व संसार की 
(अर्थात्‌ आत्मा के: शुद्ध स्वरुप/से चढित द्वोनि.की.) जड़ 
हैं, वही जीवकें दुःखका: कारण: हैं। पर! सुखदुख-का 
कारण 'नहीं है ।' किन्तु जीव परावछ वी सुखदुंखकी कल्पना 
कर छेता हैं:। सम्यग्दशान मोक्ष की / (आत्मोकी पूण 
पवित्नताकी) जड़: है । । 


१०“आत्माज्ञा्न स्वयंज्ञान ज्ञानॉदन्यस्करेति क्रिय | * 
परआपस्य कर्तात्मा भेहेज्य व्यवह्यारिणाय्‌।६२! 
([समयुसार _कलश ] 
अथ्‌ -आत्मा ज्ञान स्वरुप है, संवयज्ञान् ही है... वह 
ज्ञानंफके सिवा ओर करेगा कया! आंत्मा परभावका कर्ता 
है यह मानना व्यवंदारी जीवों का केवेल मेह (अज्ञान)- हैं। 
4११-अत्यन्त वीतराग हुये बिना आत्य तिके मेक्ष नहीं 
होता | संस्यग्ज्ञांन के बित्ता वीतराग नहीं हू ' सकता | 
विना सम्यग्दशन के ज्ञान सम्यम्ञोन नहीं कहा जा 
सकता। वंस्तुं को स्थिति जिस स्वभाव रूप है. 'डसे उसी 
स्वभाव रुप में. समंझनो से। '' संम्यस्ज्ञान है। सम्यग्दर्शा न 
और ज्ञान से प्रतीत-तथा ज्ञात आत्मा” में आत्मभाव से 
तन करना से चांरित्रें हें। इन तीने की एकता से 
मेक्ष- देता है।। / /77:, ७ र ; ४ 
(९“जीवे! चंरित्त दसंणगोणद्विउ त॑ हिं संसम्य जाण | 
..४ मल कंम्म पदेसद्ठिय' च त॑ जाण पर संमंय॥ 
कक जज कार 27 (समंयसीर ) 


की 


र 
8 ला कांड 5; ४३ ; 


मगसिर / २४७२ 


| मंजी आणद्नचद देशी 


ओर अपने,ह के: दांत़ /आवःकीः श्रद्धा 5:और 7ग्रतीतिः के 
अखण्ड -(अथात्‌ आत्म स्व॒रूपकी., परिपृ्णःता 

का आदान प्रदान) कर - सकता -हू. , हो संकेतान « » ह- 
तथा एक क्षण में “जुसा- देना,.बैसा !(, 00 ही के 
कर सकता हूँजिसने. ऐसा /. .. 7 6, 7 7थ्््फ २ ८ 


बिना पर काः पुरुपार्थ:?सद्दी 


| शी 5 


9३. ९४: 
*ए ७ ९. ; है; (2. * : 


'गतांकसे आगे] 


) 


अर्थ-जा जीव दर्शन, ज्ञान, चारित्र में. स्थित :| 
उसे वास्तव में स्वसमय (शुद्ध आत्मा) जाना; और डे 
जीव पुदुगल़ कर्म प्रदेशों में म्थित है. उसे परसमय 


(अशुद्ध आत्मा) जाना * ' 


आज 


ऐै-जवहाराउशयत्थे. जुय॒त्थे-. देखिदा.. दु. सुद्रणओ । 
:“ भूप्त्थमस्सिदे! खलु सम्माइदी बह. जीवे:॥११॥ 
अथ /“व्यवहारंनय अंभूतांथ'हैं, ओर शुरध्ध॑नय' मूताथ' 
है यह ऋषिवरेंने बताया है। जे। जीव भूताथ कां-'आंभ्रय 
लेता है वह निश्चय: से :सम्थंग्दष्ट है।.. तदानना * 
[ नंय का अथ द्रष्टि-फ४०७ 7०६ है ] 


/9-अहमिकी खल सुद्घो 'द सर्णणाणंमहओ संदारुवी। 
णवि अति गज्झ कि चिदि अण्ण प्रमाणुमितंपि ॥३8॥ 
अथ :-बश नक्ञानचारित्ररूप:, परिणसित ' आत्मा यों 
जानता हैं कि. में वास्तव. में इक. हैं, शुद्ध... हु, दर्शान- 
शानसय हू, खदा-अरूपी हू, काई भी अन्य द्रव्य. पर- 
मांथुमात्र भी भेरा नहीं है, यह निश्चित हे »" # कु 


*५:आत्मा- अपने, आवेका कर्ता भेक्ता है: परके 
भावी का नहीं, यह बताया जाता हैं;-- ः 
णवि कुब्चइ -कृम्मगुगे:जीवे फम्म तहवे।जीवगुंंण .| 
अगाणाकिमित्तेश हु परिणाम जाण- देह पिः ॥22॥ 
उप्ण 'कारणेण हु. कत्ता'आदा- सेएण भावेग ! 
3गरल कम्मकयाण ण॑ हु कंत्ता' सृब्य भोषीण' -॥८२॥ 


& 4 | हु ह्न्ह्न 
बा 


६ ८/9 * 


् 


हर 
+ 


- अरथा-जीव न ते कम के गुणांका करता है ओर 
न कर्म' जीवके गुणांके करता हैं, किन्तु परस्पर निमित्त से 
देनां के परिणाम जाना। इसलिग्रे आत्मा अपने ही 
भावोंका कर्ता है; पुदूगलकम कृत सवा भावों का कर्ता 
नहीं है । 
णिच्छयणयस्स एवं आदा अप्याणमेव द्वि करेदि । 
बेदयदि परुणा त॑ चेष जाण अत्ता दु अत्ताण ॥८३॥ 
अथ'-वास्तव में आत्मा अपने ही भावकेा करता है, 
और अपने ही भावका भेगता है, यों तू निश्चय से जान | 
जे| जन्ति गुणे दन्बे से। अग्ण क्षिदुण संकमदि दच्वे | 
से अप्णमसंक तो कहते परिणामए दब्ब॑॥१०श॥/ 
अथ'-जा वस्तु जिस द्रव्य और गुणरूप है बह अन्य 
द्रव्य तथा गुण में संक्रमण नहीं कर सकती। जे। अन्य- 
रूप सक्रमण नहीं पा सकती वह अन्य बस्तु के केसे 
परिणमित कर छेगी 
१६--प्रण्य पापका खवरूप-- |... 
कम्मससुद्द कुसील सुहकम्म चात्रि जाणद सुसील ॥' 
कह त॑ हे।दि सुसीऊ' ज॑ ससार पवेसेदि ॥१४५। 
अर्थ--अश्युभ कम' कुशीक ( खराब) है ओर शुभ 
कमा सुशीर (अच्छा ) है,' यह तुम जानते द्वा; तब फिर 
वह शुभ सुशील केसे हा सकता है जे जीवका संसार 
में प्रवेश कराता है ९ 
परमइबाहिरा जे ते अण्णाणेण पुण्णमिच्छ॑ति । 
संसारगमणहेदू वि मेक्खहेद अज्ञाणंता ॥१५७॥ 
अथ'-जा परमाथथ' से बाह्य है वे मेाक्ष के हेतु के 
नहीं जानते हुये अज्ञान से पुण्यके (मेक्षका हेतु जानकर) 
चाहते है; यद्यपि पुण्य संसार गमन का कारण हैं। 
. १७-जीवके वबिकारी भावेंका स्वरुप-- 
णादृूण आसवार्ण असुचितंच विवरीयभाव च।! 
दुबखम्स कारण ति य तदे। णियति कुणदि जीवे !!७२॥ 
अथ-आमख्वों कीं (विक्रारा भावांका) अशुचिता, 
विपरीतता, तथा दु.खकारणता जानकर जीव उनसे निवृत्त 
है।ता है। 
जहया इमेण जीवेश अप्पणा आसवाण य तहेव ) 
णाद हेदि विसेसंतर' तु तइया ण बंघे। से ।७१॥ 
अर्था- जब यह जीव अपनी आत्मा और आखतरवों 
के बीचका अन्तर जानता है तब उसे वध नहीं होता। 
(आत्मा और जीव एक ही अर्थ में प्रयुक्त हाते हैं) 


४८२०; 


१८--जीव के शुभाशुम भावों के रोकनेवाले 
( संबर) का स्वरुप-- था ८ 
सुद्द तु वियाण ता सुद्ध' चेवष्ष्य लहृइ जीवा 
जाणते दु असुद्धं असुद्धमेवष्पय लहइ ॥१८६॥ 

अथ'-शुद्ध आन्माके जानने ओर अन्लभव करनेवाला 
जीव शुद्ध आत्माकेा ही पाता है; ओर अशुद्ध आत्माका 
जानने तथा अनुभव करनेवाला जोब अशुद्ध , आत्माका 
पाता है। 
अप्पाणमप्यणा रुधिऊण दे। पृण्णपावजेएसु ! 
दसगणाणल्लि ठिदा इच्छाविर्दे य अण्णक्षि ॥१८७॥ 
जे सब्बसंगमुका जायदि अपयाणा मणषणाअपा | 
णवि कर्म्म णाकम्म चेदा चितेदि एय्ी ॥१८८॥ 

अर्था-आत्माकेा आत्माके द्वारा दे पुण्यपापरुप शुभा- 
शुभ यागां से रोककर दृशन ज्ञान में स्थित द्वाता हुआ 
ओर, अन्य (वस्तु) की इच्छा से विस्म कर जे। आत्मा 
(इच्छा रहित होने से ) सर्वा संग रहित द्वाता हुआ, 
अपनी आत्मा के आत्माके छारा ध्याता है; कर्मा ओर 
नेकर्मा (शरीर ) के नहीं ध्याता | ज्ञातादृष्टा , दाने से 
एकत्वका ही चिन्तवन करता हैं,' जानता :है, अनुभव 
करता है । उस आत्मा के ध्याता हुआ दर्शन, ज्ञानमय 
द्वेकर ओर अन्य रूप नहों द्वाकर अल्पकाल में ही अबिः 
कारीपन का पा छेता है। . 

१९--पूर्व के विकारी भावों के दूर करने 
( निर्बरा ) का स्वरूप-- ० 
उदयविवागे विविहे कम्मो्ण वण्णिओ जिगबरेहि | 
ण दु ते मज्झ सहावा जागगभावे हु अद्वमिके ॥१९८॥ 

अथ---कर्मो' के उदय का विपाक (फल) जिनवरोंने 
अनेक श्रकार का वर्णन किया है, वह मेरा स्वभाव नहीं 
है, में तो एक ज्ञायक भाव हूँ । 
एवं सम्महिद्ठी अप्पाण मुणदि जाणगसहाव॑ । 
उदय॑ कम्मविवाग' य झुअदि तन्च वियाणते। (२०० 

,अ्थ--इस प्रकार सम्यग्दष्टि, आत्माके ( निजके ) 
ज्ञायक स्वभाव, जानता हैं, ओर तत्त्वका ( यथाथ' स्वरूप 
के) जानता हुआ कर्म के विपाकरुप उद्यके छेड़ता है । 

२०--बं घ:--मिथ्या अभिप्रायपूर्वक के, रागड्रेप 
से हाता है-- 
जा मण्णादि हिंसामिय हिसिज्जामि य परेहिं सत्तेहिं। 
से मूढे अप्णाणी णाणी एता दु विवरीदा ॥२४७॥ 


आत्मधर्म' + ६ 


ह० उधार जकु्के 


न ] 


रे 


दयेण 
आ.ण मरदि ब-य दुहिदा साति ये कम्माद्येण बब खल़ 
ता ण माप णा दुह्मविंदा चेंदि ण हु मिच्छा ॥रणटाः 


3०००१ सत्तेति रं 


एसा दजां महक द्र।लेखदसाहंद ऋराथ सत्ता न्र ५22 
एसा..द. मवमई सुलह, वंधए क़म्स-॥२५९॥ 
अर्थ---जा यह मजता: है नके भें पर-जीवाकासारता 


हूँ (हनन-.करता हूँ) आर पर जाव-;सुझ-झारत ; हे वह 
झढ हैं, अज्ञानी है .। और इससे विपरीत :(अर्थात्‌ - जे 
ऐसा. नहीं मानता) वहःाती, हैं. -- कप: : प 
श्र जा नहीं. मरतां-ओर न -छुली. द्वाता हे-मह भी: 
वास्तप्न में कर्मादय से -ही हाता 5: इस-डछिय़े मैने; नही: 
सारा. या मेने. तह दुखी -किया,?. ऐसा :ज़े-तेरा- अभि 
प्राय है -बह-क्या.- वास्तव -में; सिथ्या ,नहों:..ह । ८ 
| तेरी जा :बह बुद्धि है:-कि-में ;ज़ीवांके -८सुखी :छुखी 
करता हूँ, तेरी यही मृढ़ बुद्धि (माह स्वरूप; बुद्धि, ही 
शुभाशुभ- कर्म'का: वृध-करती हें: (- फ्नरे 7, 


- २(--सम्पूर्ण 7 विकारीःसादेकि दुसूकरने से मेश्रः 


होता है।-- .. :४ ईतए मेलत: हैक 
भिओ अंपंणे संहेति च | 


के 


च्‌ 
5. श्वी 
बधेसु जे -बिरअदि से कन्मविमेकखग छुगड ॥२५३ 


सं 


है &। है 


गई 


७8 शी 


ख््जा 


अर्था--व'व-ओर--आत्माका खभाव ज़ानकर- जे। वस्‍ध- 
भाव से..विरक्त हाता है, चह ,बविकारी “भाव से ुक्त- 
हाता है, [-- ;. , / ४5. माई >पगोगप महक: हर 


-पन्‌ ( वास्तविक ) ओर असत्‌ (अवारतविक )का- 
भेद्‌ जाने बिना चाह जैसा (बश्रानुकूछ)' मार्न,छेने चारूए 
ज्ञान: दिचार ,शुत्बता -की उपलब्धि.:है, आर “वह: /उन्मत्तः 
वत्‌ हे।ने खे- अज्ञान 

यदि पकारान्तर से कहां जाय॑ ते: जीवके ' अनादि 

कालकी ७ थूले' हूँ .उन्हेंः समझे-जाते विनाः.दूंसरा:: चाहे; 


- न 3४८ | 25 पा १३ 38 42 ७ 


जितना ज्ञान प्राप्त करे, ओर अन्य चाहे जे करे ते मी--. . 
जीत कभी सुखी नहीं हे सकता,।-::इसलिये :यहां- चहा-;- 


वताया जाता है कि वे सात भूले कोन कोन:सी हैं: 


[१] शर्पर के जीद समझना---झरीरु की कई क्रिया 
जीव कर सकता हैँ यह सानना। [यह (है :जीव-तत्त्वकी 
सिथ्या श्रद्धा रा 


9 प्ले |] 


(| शरीरकी उत्पत्ति में अपनी उत्पत्ति" और शररर 
के वियाग में अपना बियेरग मोनना ॥: (यह 
तत्तकों मिथ्या श्रढ्) हि 7798 ४८5 घ८ 

५ 
सगसिर ; २१४७२ 


५5 
5 डे 
४४ रस 


। 
धर 


7०३8» * 


ता 


अजीब” मरंण हीं करना: 


(३) .रागादि अग्ट: रुप, में दुख, 
सुख _आानकर , सेवन .-करना :.(थ 
मिश्या अरद्धें )... ..- फ उज्लेः ह £ पुन का 
(पड :अस : तन त्र के. फलमें, खुश... है, ड़ 37202 
ब॒च्च के फल _ नाखुश. (दाना।- (यह , है, व क तत्वों 


(५) आत्महितका, हेतु. स्थरुपका ज्ञात; आर जुस ज्षा| 
पूर्वक बैरार्य, है: उस्ते; कष्ट... दायुक, ८ साचना .. (आह 
सूबर तस्वकी :<मिथ्याश्रद्धा )-.; कद को काजा5 

(६), श॒ुभाशुभ -भावकी - इच्छा के ;नद्दी. रोक. सक़ना। 
(यह: है निज रातत्व, की; विपरीत.-श्षद्धा ); - कफ: 7 


आल कु, 


(७) /निराछुलताक ग्रेस्‍क्षका -स्व॒दुप नही-.सानना «| यह: 


+ 


पा 


/ 2 ना 


फ्रलाएर 


कल "कर फनी. बज च्स्त 2 
/$७००9 ॥४2॥77 #. 


मान्यताओं. की “मे एक. ही साथ. जाती . 
हुये धित्ता....किसीके सुख. है।.....नही 
थे. इसे चातका वर्रवर समझ लेना. चाहिये। 


न 


ध्दा 


4 
सकता, इसाह 


,. इसी बातके .परकारास्तर: से: था कह सकते. है कि 
जीव॒के साथ अनादिकालसे. सात ,व्यसज़. छंगे.. हुये: हैं,. 
जीव जब उन्हें छोड़ें तब ही बह, सुखी, हे। सकेगा, , इंस 
लिये उन संप्त: व्यसनें का स्वरुप यहां सक्षेप में लिखा 
का 3 आह लि श्टह 
जज छा हर पे ४ 5४६ 
४ ४ ८७ मिल दि खा ; 
शिक्वम मे हार, - ओर शुभ, मे जीत मानता से, 
जुआ सत्य -१5 4; हब +ब्दू जा हुओओ आन नह. न ४“-पै० 
“बन ३७ नया 4 हम दे * री 
आगिर में आन, दाना, (एकुत्व बुद्वि)सा मांस, अक्षण 
डे 4 
न, अर १7 छः न: धाए या शडा हि 
इ-जमणा स मुछत हाकर, स्स्व॒रुपका भूल जाना सा 
.- ..मद्रिपान्न हू। + मम 
शड्ि। ॥ था पिइवाईर 


के मांग पर चलना सा वेश्यासेवरन है । ड 
“कटार परिणाम से ग्राणभात करना ( भावसरण करना) 
से शिकार है । ' 


६-देंह-रागादिमे -एकलतुद्धि ( आत्मवुद्ध ) रखना सा 
परनारी के संग हैं! 

'७>अजुरागपृव के परेंपेदाथों का अहण करनेकी अभिरापा 
सा >सीव्रचेरी हैं ग॒- 

| जा आत्मा शुद्धस्वरूपके पहचानता हूँ. वही इन सप्त 

व्यसनां-क्रा//टालंसकताःहं . ओर वही सुखी हा सकता है। 


|. 


दिया पर्ती अंश --बह छाकगप्रच॑छित सूत्र हें। 
सामेस्च काने का अर्थ करते; है 'परजीवका 


हू 
यह स्थूछ अथ! है। अहिसाका 


अुआाओ $० 


वास्तविक ' अथो' निम्नप्रकोर 


कं 
जी। ४ +,्ट, गा न्‍ 
३ छः 9 ञ 4 


१-आत्माके शुद्धेपयेगरूप परिणाम का घातनेवाला 
भाव से। हिंसा है, इसकिये अपनी आत्माका शुद्ध उपयोग, 
से। अहिंसा है। वह अहिंसा ही परम धर्मा है। तत्त्व- 
झ्ञानकी दृष्टि से अ्दिसाका दूसरा अर्थ स'भवित नहीं हाता। 

२-बास्तंव में रागादि भावों का प्रगट न होना से 
अहिंसा है, और रागादि भावोंकी उत्पत्ति होना से 
हिंसा है। यह जैनशासनका सक्षिप्त' रहस्य हैं । 

जीव स्वाश्रय और पराश्रयरुप दे। प्रकारके भावकर 


सकता है। इनमें स्वाश्रय भाव शुद्ध हैं ओर वही धर्मा _ 


है। पराश्रय ( पराधीन ) भाव दे प्रकार का हे-एक शुभ 
और दूसरा अशुभ'। यह देने संसारके कारण है । छेगों 
में भी यह कहावत प्रसिद्ध हे कि ' स्वाधीनता समान छुख 
नहीं और पराधीनता समान दुख नहीं है ?। तस्वज्ञानी 
उतप्रकार से स्त्राधीनता ओर पराधीनता का अर्थ करते हे । 

पराश्रयभाव सदा पराल बन चाहते हैं। जैसे किसीके' 
मारनेका विचार हुआ, ते। बह परकी ओर छक्ष दिये 
बिना नहीं हे! सकता, किसीके। सुविधा देने का भाव भी 
परकी ओर उन्मुख हुये बिना नहीं हे सकंता, इसलिये 
वे देनां ही विकारी हैं। इनमे' से जेन सब जीवों के 


ही पे हु । 
“पाप! (अशुगभाव) करने की मनाही करते हूँ । समस्त 


पापों में से अपने स्वरूपका भ्रम महा पाप है । उसे दूर 
किये बिना किसी जीवके धर्म' नहीं हे। सकता | इसलिये 
मिथ्यात्वकी सक्षिप्त व्याख्या यहां दी जाती है | ' 

१:-सव-परं एकत्वका अभिम्राय, अर्थात्‌ आत्मा ओर 
राग ( भलेही वह पुण्य का हा या पापका ) तथा देह 
इत्यादि की एकत्व बुद्धि । | 

२:-जीवकी जिस मान्यतानुसार जगत में होता नहीं 
हे। वह मान्यता सिथ्यात्व है। 

३:-आत्मखरूपका जूठा अभिप्राय, से। मिथ्यात्व है । 
जय जीबके मिथ्यात्व या भ्रम हता है तब उसे निमित्त 


ट 


' भी कुगुरु, कुदैव या कुशास्रका मिल जाता हैं। किन्तु 
जिसे सच्चे निमित्त मिलते हैं वह सम्यम्द्रष्टि द्वाता ही 
है या नहीं मान लेता भाहिये। इस लिये कुगुरु ओर. 
-कुदेवादिका जानने के लिये सुगुम जोर सुदेवादिका स्वरुप 
जान छेना भाहिये। इनका स्वरुप जेन शाप्रोमें प्रसिद्ध 
जे। “नमस्कारमत्र' है उसमे बताया गया है। वहम त्र हे- 

“णसता अरिहत्ताणं; णमा सिद्धाणं; णम्रे आयरियाण 
णमे। उवज्ञायांण; णम्रा छेोए सब्व साहूण |? * 

इस में प्रथम के दा पद 'सुदेव का स्वरूप सम्पूर्ण 
वीतरागता बता रहे ढेँं। अरिहत अशरीरी वीतराग हैं 
और सिद्ध अशदीरी बीतराग हैं। अन्तिम तीन पद उनके 
द्योतक हैं जिनने सम्यग्दर्शन ज्ञानपूर्वाक आंशिक बीतरा- 
गता ग्रगद कर ली है ओर जे' अल्प समय में ही 
सम्पूर्ण वीतरागता श्राप्त करनेकी योग्यता पा चुके 
प्रथम के आप्त भी कहते हैं । 

जैनवर्मा वीतराग प्रणीत है,” यह आगे कहा जायगा।' 

यदि उसका रहस्य एक शब्द में कहा जाय ते वह 
/ वीत्रागता ? है। इसलिये जिनने यह गुण प्राप्त कर 
लिया द्वो पद्दी सुगुरु और सुदेव दे सकता है; और 
आंध्र प्रणीत शासत्र छुशाख कद्दे जाते हैँ। जीवके पात्रता 
प्राप्त करके यह बात भलीभांति समझ ' लेनी चाहिये । इंससे 
यह मी ज्ञान दवा जायगा कि जैनधर्म' शुणपूजाके स्वीकार 
करता हे, व्यक्तिपूजा का नहीं। बिना गुणी के शुण ही 
नहीं हे! सकता इसलिये गुणी की पूजा ही जैन शाक्ोंकेा 
मान्य है | 
धर्मात्माका भआत्मस्वरूपका भान हे जाने पर पूर्ण 
वीवरागता ग्राप्त नहीं हुई हा तब वह स्वरूपम॑ रहनेका 
पुरुपार्थ करता है, किन्तु वह जब रह नहीं सकता तब 
अञ्युभ भाव दूर करने के लिये शुभभाव में आता है; किन्तु 
चह शुभभावकेा' कभी धर्मा नहीं मानता | क्रमश. 


ह्ं। 
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भ्थ८डे १ 


विश्वकी काई भी शक्ति सत्य के नहीं रोक सकती। 

» जनधर्मा वस्तुस्वरूप के बतानेबाला विश्यधम' है। 

परमपद (मोक्ष) की प्राप्ति पुरुषार्थ' से ही द्ाती है। 
जेन कर्मवादी नहीं, अपितु स्वभाववादी है । 

आत्मधर्मा की सदा उन्नति हे।, उन्नति हे।। 

धम चस्तु का स्वतत्र स्वरूप हैँ, धम' पराध्तीन नहीं । 

, ७. जिन्होंने शासन का गोखगान (जयध्बनि) सर्वन्न गुजादिया 
है, ऐसे स्वरूपस्थित श्रीं सदगुरुदेव के प्रभावका उदय जगत 
का कल्याण करे, जयबन्त रहे । 


आत्मधर्म : ६ 


ह्ए >> अं ०5६. 
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क्‍ 


उक्द्द 


हैँ। ता चेतन्य भगवान आत्मा 
का स्वभाव ओर कह जड़ कर्मा का 
स्वभाव! आत्मस्वभावकी , सामथ्य 
का ज्ञान न करेगा ओर मात्र ू जड़ 
कर्मेका मानेंगे ते। वन्धनां के किसके 
वबलसे तेडेगा? जा जंड़में आत्मबुद्धि 
करता है उसे आत्मस्वरूप की प्रतीति 
कैसे हे! सकती है! ज्यां ही आत्म 
स्वरूप का अनुभव हुआ, निमित्त का 
आश्रय छूटा, त्यां ही जन्म मरण का 
अभाव द्वा जांता है। परन्तु मात्र 
निमित्त का ही छक्ष करे और उपा- 
दान के न जाने ते मुक्ति 'कदापि 
नहीं हे! सकती। उपादान के रक्षित 
है जाने पर शुध्ध चेतन्य स्वभाव या 
शान खमाव की स्थायी श्रथ्घा, ज्ञान 


ओर स्थिरता का ग्रादुर्भाव होने पर . 


बन्ध का नाश अवश्य, हवाता है। 
वन्‍ध के स्वरुप के जान, छेना 
ओर उनका बिचार करना ही वन्धन 
मुक्ति का उपाय नहीं . हैं, अपितु 
वनन्‍्धन से मुक्ति का उपाय ते पूर्ण 
श्ासथ्य की दृष्टि प्वक परुपाथ' हीं 
हे। निफाचित कर्मा भी. जड़ हैं, 


आत्माक पुरुपार्थ के राक नहीं सकते | , ,पुण्येपाज न 


आत्मा के जिस वीय॑ने विपरीत पुरुपार्था 
कर कम बन्ध किया है वह वीय 
सुल्टा द्वोवे ते क्षण मात्र में: कम 


के तोड़ू सकता हैं। तू उत्कृष्ट स्थिति 


चाला है या. कर्म! किसकी स्थिति 
अधिक है? हे आत्मा ! स्व शक्ति तुझ 
में. ही भरी 2 

परन्तु अनादिकाल से. तूने. पर 


का हों आज्रव घारण किया है, अतः  .. 


छझ् स्ाश्रयकी प्रतीति ही नहीं । घर 


में विगाहेत्सव के समय“ भ'गी जीम -. 
गया जा नहीं? इस तरह भगी के * 


सगसिर ; २४७२ 


-. तू जे विकार करते 


में. निमित का के थन | 





ते याद करे परन्तु. घर के भाई जीमः 
गए या नहीं, इस बातकेा :-याद.-'न 


करे; ते। क्या यह . याग्य है ! भाई: 


के भूल कर - भतके याद करना: 
मृर्खता ही हैं | इसी-अकार अनन्त - 
गुण के-पिए्डरूप,: -सर्वाद्रा सहचारी 
बन्धुरूप चैतन्य भगवानका -ते। आदर.: 
न; करे, प्रहिचान न करे ओर अल्प,' 
काछ वती' कम" से मेंन्नी स्थापित करे. 
ता ऐसा करने वाले सिवाय सूर्ख के- 
आर. क्या कहद्दे जाबेगे ? ऐसे अज्ञानी , 
प्राणी सुक्ति नहीं पा सकेते | _ 


' तुझे निमित्तका जे। ज्ञान' बताया, 
वह इसलिए नहीं. था कि निमित्त फे 


, यूं अबछ समान बेठ.. और तू उसका 


दास ' हा जावे। बल्कि उसका कथन 
इसलिए था कि उसके आधीन द्वाकर 
वह तेरा 
“स्वरूप नहीं । इस प्रकार सत्य पुरु- 
: पार्थी जागृत, करने के' लिए ही बह 
कथन था । इसलिए नहीं कि तू उस : 


लिए बताया 


से चिपट कर अपने, के नगण्य.सान 
बेंठ। इसलिए कर्म की 'दृष्टिके त्याग - 
ओर शुद्धस्वरूपकी तरफ' लक्ष्य रख | - 
सगंबान, का : उपदेश धर्मा-वृद्धि के” 
छिंए है। उसे. तद्रप न समझ कर. 
विरुद्ध भानगें तो वीतराग वाणी वे 
निमित्तकां भी 'उसे ज्ञान नहीं, यह स्पष्ट _ 
। “सब जीवेंके शासन प्रेमी वनादं”? 
इस शुभ भाव पृर्चक बांधे गए तीर्थी- 
कर नासकर्मा के उदय हेने पर जे 
वीतरागकी दिव्यध्वनि .प्रगटती है, वह 


“ स्वभाव धर्म' (आत्मधमा ) की वृद्धि 


के लिए ही है । वह ध्वनि उद्धोधित 
करती है कि हे प्राणी! “तू जाग, 
जाग । तेरी मुक्ति अल्पकालमें ही 

वाली हे। तेरा स्वभाव परिपूर्ण 'पुरु- . 
पाथ मय है । इसकी 'पहिचान कर?!। 
इसलिए निर्मित्तका उपदेश तुझे किया 
गया है । 

(पू. सदगुदृदेवशी कानजी स्वामीका समयसार 
गाथा २८८, ८९, ५०, विषय्क' प्रवचनसे )' 


तु उगै००० 


पुण्यक्री 


9० 7; 
७७० 0 (०) 


उण्य का हद कहा तक ? ४१% 


हद पाप से बचने मात्र तक ही सीमित्त है। चाहे जितनां उत्कृष्ट: ' 

किया जावे ते भी. पुण्य, से कमी' धम' नही द्वोता है, मात्र 

; बाह्य जड़ पदाथी' का ही संयोग प्राप्त दे! सकता है। 'पुण्यकी सयोदा जासेने * 
के लिये पहले यह जान- लेना जरूरी है कि पुण्य क्या वस्तु हैँ? पुण्य, आत्मा 
का एक “विकारी: भाव है। आत्मा के भावें के सेंद निस्‍्ल' प्रकार 


हि ह भाव हि 
अल अं आ%४ >ऋड है 
ह शु भाव ; ५. अशुद्ध न्‍ 
॥ पि द ] 505 ं 5 अशुद्ध भाव । ४ 
का ( धर्म ) ग #' ० ७७४७-७७ | 75 ब्ग्ग 
कि जज धर्मभाव या. ' -अधुभभाव या 


+्डे $ 


कट १8 25 पी की 
“इस काष्टक से ज्ञातः द्वेगा कि 
एक अशुद्धभाव हैं। पर छक्ष से पैदा 


' पाप ७. +- 
पुण्य धम नहीं'है बल्कि ' आत्मा का 
हुए शुभभाव॑ पुण्य हें और अभभाव 


पाप ,हैं ।, इनदेनां से सर्वाथा प्रथक्‌ 
जे आत्मांश्रित -शुद्धभाव हैं; वे ही' 
धम' हैं। पुण्य, पाप शरीरादि की 
वाह्म- क्रिया.थे नहीं हेतते- परन्तु आत्मा: 
के भावों, से हेते. हैं। उपवासे. ' किया 
स्लाजन का. त्याग 'किग्रा,' परन्तु यह 
पुण्य कां-कारण नहीं;ई उसमें जितनी: 
कषायकीः सन्दता हेगी,-+ उतना ही 
पुण्य हैँ।- वाह्यरूपमें +अन्न,सक्ला त्पाग 
करता . आत्मा के. ब्रश :की बात नहीं।. , 
यदि. बांह्य, क्रिया से ही « पुण्य पाप 
हे।ता -डा ते... ओपरेशन .करनेवाढे 
डाकटर केा_पाप ही छगना. चाहिए। 
परन्तु ऐसा नहीं होता) ओपरेशन 
करते समय गसके भावों के. अनुसार 
पाप पुण्य हवागा.। शरीरादि की किसी 
भी. क्रिया के आत्मा नहीं कर सकता, 
आत्मा ते मात्र भावों का. ही :फर्ती, . 
है | अत'. सिध्ध है कि . पुण्य पाप. . 
देनां आत्मा के विकारीसाव हैं ।अब , 
पुण्य की. मर्यादाका , विचार. करत्ता 
चाहिए | 
पुण्य आत्मा का विकारी भाव है। 
घम्र_ आत्माका अविकारी भाव है| 
विकारी भात्र से अविकारीपने., की 
प्राप्ति पहीं, है| 'सकंती॥ 'अतः स्वत 
सिद्ध है- कि, पुण्यस्े- धर्म ,की आ्राप्ति 
नहों हे! सकती। न... पुण्य धर्म: में 
सहायक हैं;। पुण्यका फल संसार. है। 
पुण्य से जड़बस्तु :का सयोग हेता है क्‍ 
जड़वस्तु से आत्मा का. कल्याण ओर _ / 
सहाय नहीं हैा। सकृता। सयागाधीन 
झुसाझुभ बिकारी भाव यदि जीव करे 
पद्दाता है परन्तु उनका फलछ संसार 
ही है। पाप से -बचनेफे लिये पुण्य 
का आश्रय .ग्रहण- --कंरने -का. -. निषेध 
नही है, पंस्तु दृष्टि में उसका आदर 
न दाना चाहिए। आत्मस्वरुप के ज्ञान 
के (पत्चात्‌ त्तथा :बीतरागता के पूर्वी 
मध्याबस्था मे- .पुण्य का शुभ भाषोंकी 


ना 


$ 


5८ हु हे हे 


विद्यमानता होती है; ऐसा जानकर 
पुण्यके कोई वीतरागतां का सद्दाथक 
मान बैठे तो यह उचित नहीं क्योंकि 
पुण्य. पाप का “अभाव हेतने “ पर ही 
भीतरागता प्रगठ होती है।'  पुण्यका 
सद्भाव रहते हुए केाई बीतराग “ नहीं 
बना। अतः “वीतरागता में : पुण्य ते 
विध्नरूप हैः'न “कि सहायक रूप)? 
इससे येह तांत्पर्य नहीं कि -पुण्य 
करना' ही छाड्दे। 'पाप 'से बेचने के 
लिये। पुण्य! का 'निपेध नही हे परल्तु 
पुंण्यं करते करते' धंम“हेगा? | इस 
मांन्यतां का निषेध है) “पुण्य से न॑ 
धर्म हेता है 'न' आत्मा का' हित? 
यह दृष्टिमें पुण्येका ऐसा तन अस्वी: 
कार्‌ हुये-बिना धर्माकी-:शुरुणाते भीःसहीं 
है। -सकती | : इससे; निश्चित हुआ कि- * 


। 


१. पुण्य धर्मा: नहीं, धर्मा, का 
अग नहीं, 'घम'का सहायक भी.नहीं | , 

२. जबतक अन्तर में परुण्येच्छा 
विद्यमान है तबतक धर्म की 


शुरुआत भी. नंहीं.। अतेः पुण्य कीं 
रुचि धम'में बिध्न फारिणी हे |." 


. 3. पुण्य, की हद मात्र पाप-से 


| बचने तक ही सीमित है । चाहे जितना. 


उत्कृष्ट पुण्य बांधे परन्तु उस से धर्म 
नहीं होता, मात्र बाह्य जड़, संयोग . 
हता है। सारांश यही कि पुण्य का, 
प्रवेश अन्तरंग आत्मस्वरूप में नहीं, 
आत्मा के बाहर ही उसका स्थान , 
है, इसलिए _ उसका , फल भी बाह्य . 
पदाथ, का सयाग ही हे। सकता है. ॥.. 


ट्र्ण 





$ जडडट, 





*. ये स्तु की शाजबत स्वत व # 


: “वस्तु अक्लत- है; ' अथौत्‌ 'किसी फे द्वारा बनाई नहीं गई हे 


“: वस्तु स्वयसिंद्ध है. अर्थात्‌ अंनादि अनन्त है। वेस्तुको स्वभात्र वस्तु 
'से अभिन्‍नः है.। चूकी वस्तु ! अंनादि!” जेनन्त है. इसलिये!” बंस्तुका 


है 


ट्रो/2 
| 





| 





। 
| 
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३ 
ह 
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“ बाणीद्वारा बताया है। 
7 । २बस्तुका ःखभाव (अथीौत्‌ गुण ) स्थिर एक रूप रहता है, 'सलिये 


स्वभाव जे धर्म, है' वह भी अनादि जेंनन्त है। “वत्थु सहावा धम्मे।? 
वस्तुका स्वभाव (ही अर्मा है। क्‍यों कि स्वभाव वस्तुका धर्मा है, इश्ं- 
छिये यह. म्वतः सिद्ध है कि ध्म' किसीमे नया नहीं ढूंढ निकाढा 
वह ते अनादि काल से ही चछा आरहा है'। अंनांदिकालसे अ!गत 
धर्माका प्रकाश सत्पुरुषेंनि किया है, अथात्त्‌ उनने धर्माफों समझागों 
हे>-डसका : निर्माण नहीं किये हैं । किसीने विचारों के द्वारा * उत्पन्न 
नहीं कर. दिया हे, किन्तु बह जेसा है वेसा ही संबश भगवांनकी 


5 झनल 
तु 


सीनछाक ओर तीनकाछमें धर्म' एकरूप! हीः हैं, बह: बदलता नही है.। 

गुणकी अवस्था समय समयपर बदलती रहती है।). चूंकि बस्तुएस्थर 

रह कर भी बदलती रहती है इसलिये'यदि।अखण्ड एकरूप वस्तु के: 
अति छक्ष जाये ते शुद्धता प्रगट होती है। और यदिः अवस्था 

के प्रति लक्ष जाता है ते अशुध्चता »प्रगट-'हेती है: वस्तु ' और ' 
उसका धर्म अभिन्‍न है इसलिये धर्मा/अन्तरमें से अ्रगठ' दाता है, 

बाहर से नहीं आता। धर्म' प्रगट हे लिये. मात्र' आन्तरिक : 
स्वभावकी .प्रतीति और/ प्रतीतिके अनुसार स्वरूप स्थिरताकी आवश्यक्ताई 


पर ४. 3;१3,:, :"४+्चक/व्स--++ है के । 755 पक कक 
# 55 ८ आओ पड रे जप 
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४ कै के 2 तः 
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दर 2०० 


डर 


#' 


भव भ्रमण का का रण 


' पर पदार्थ' से मुझे लाभ द्वेता ' 
है. अथवा कर्मा मुझे भव अ्रसण कराते ' 


हैं, यह मान्यता वी जन्म मरण का 
कारण 'है । त्रिकाढाबाधित सिद्धान्त 
है कि, द्रव्य, क्षेत्र, का, भाव की 
अपेक्षा से एक तत्त्वकी अन्य तत्त्व 
में नासिति है । “ आत्मा है ” ऐसा 
कहने पर अनन्त. पर' पदाथों' की 
(रागढ्रष ओर कर्म की) आत्मा में नास्ति 
हैऐसा हुआ। जे पर रुपावस्था वाला 
है वह स्व (आत्मा) का क्‍या छाभ था 
क्या हानि कर सकता है ? जे। पर से 
आत्मा का हानि छाभ समझते हैं, 
'उन्हें यथाथ' में परतत््व से पृथक 
आत्मतत्त्वकी श्रद्धा ही नहीं हैं । 
प्रइन-ऊपर कहा गया है कि एक 
तत्त्त में पर तत्त्वकी नारिति है । 
किन्तु आत्मा भें यदि कर्म न हे। ते 
आत्माकी परिभ्रमण केसे ! 
उत्तर-कर्मा की ते आत्मा में 
त्रिकाक नास्ति है। परन्तु आत्माकी 
क्षणिक बिकारी मान्यता है कि परसे 
मुझे छाम द्वोसे हूँ; ओर कर्म मुझे 


भवश्रमण कराते हैं। यह मान्यता ही | 
त्रिकाछिक 


जन्म मरण का कारण है । इस उल्टी 
मान्यता से ही आत्मा रुख्ता फिरता 
है; कममने नहीं - रुछाया । आत्मा के 
स्वभाव में ते जन्म मरणकी  नारित 
है। आत्माका छाभकारी उसका अंतर 
स्भाव हैं ओर जुकसानकारी क्षणिक 
विकारी 'पर्याय है। विकार ' क्षणिक 
पर्याय में है, आत्मा के मूल स्वभाव में 


नहीं । आत्म! के पर से हानि या काम 


नहीं हे। सकता | | 

म्श्न-जे। परसे आत्मा की' हानि 
या सर्प का' छाप नहीं ते फिर 
आत्मा की हानि किससे हे।ती है 


संगसिर ; १४७१ 


जत्तर-अपने स्वतन्त्र स्वभात्र के, 


न मानकर परसे मुझे लाभ देते है 


ऐसा सान बैठने से ही आत्माकी हानि, 


हवाती हैं. यथा-वल्नवृषनाराच सहनन- 


- वाह शरीर हे।वे ते! केवलज्षान हे।वे, 


इत्यादि प्रकार की बिपरीत मान्यता 
ओं द्वारा उत्पन्न धक्षणिक विकारीसाव 


' ही हानि का तु है। इतना हेनिपर 


भी रागद्वेषादिक क्षणिक विकारी भाव 
आत्माके चिकालवती' चेतन्य स्वभाव 
की हानि नहीं कर सकते। 

प्रश्न- आत्माका' संसार भ्रमण 
क्यों द्वाता हैं ? 

उत्तर-पर तत्त्व मुझे लाभ हानि 
पहुचाता है इस नार्तिकी अरित देना 
तथा मेरः स्वरूप ही मुझे छाम पहु- 
चाता हैं, इस अस्ति की नारिति होता 


ही भवश्नमणका कारण है। 


रागह्रेप क्षणिक हैँ। दे! समयके 
रागद्रेप कभी एकसाथ नही होता है. । 
एक क्षणवतती' रागद्वेप की अन्य क्षणमें 
सत्ता नहीं परन्तु आत्माका त्रिकालवर्ती' 
स्वरूप ते सर्वादा ही एकरूप है, 
अबाधित हैं। क्षणिक रागह्ेेप भाव- 
स्वरूपका कैसे नाश कर 








महान उपकारी भगंवान 


श्री ऊंद कुं दा चार्य - 


पौप कृष्णा अप्टसी भंगवानभी 
कुदकुदाचार्य देपषके .आचाय' पदवी 
मिलनेका महा' मांगलिक दिन है । 
जनशासन पर आचार्य देव का महान 
उपकार है इस से सुवर्णपुरी में च्‌ह 
मांगलिक दिन बहुत ही उललछांसपूर्बाक 
उजवाया था । भगवानश्री ऊुदकुदा- 
चार्य देव का पूजन एव अपूर्ब' उल्लास 
से भक्ति. भी हुई थी.। * 


(लकन्‍ फम-याम०+अनल+-न्‍कन+म,. 


परम पूज्य सदगुरुदैव श्री कानजी, “स्वामी का 
"प्रवचन : छाठी, चैन खुद १४ ; २४७० 
कमला है. 
सकते हैं ! ज्रिकालव॒ती' भाव ही क्षणिक 
कारका नाश करता है.। । 

दा त्रिकाल स्वरुपक्ी दृष्टि दी 
सम्यगद्शान है । नित्यका बल से दी 
अनित्यका नाश हे। सकता है कितु 
अनित्य . कभी नित्यके।.. चुकसान नहिं 
पहुंचाता है| प्रभु ! तेरी प्रभुताकी बात 
एकबार ते कानपर पड़ने दे! तूते 
अपनी प्रभ्ुुताफो पद्दिचाना ही नहीं। 
ओर अनादि से अपना लक्ष 'क्षणिक- 
भाव पर ही रखां है। नित्य स्वरूप 
पर जार. ही: नहिं' दिया, यही जन्म- 
मरणका मूल है। 

:स्वभाव सें न ते जन्म सरण है 
ओर न जन्म मरण के कारण शगद्टे- 
पादि भाव ही हैं। जन्म-मरण ,का 
कारण .परवत्त्व भी कदापि नहीं है । 
जन्म मरणका कारण ते क्षणिक पर्याय में 
आन्ति हेतती है। यह है इस भ्रान्ति का 
नाश हेते ही यह ज्ञान दे जाता है कि 
जन्म मरणादि भाव मेरे स्वरूपमें हैं 
दी नहीं। ऐसी श्रद्धा जागृत देने पर 
जन्म मरण रहता ही नहीं । 

दुनिया माने चाहे न माने. परन्तु 
यह त्रिकाल सत्य है। सत्य पराश्रयी 
नहीं, अपितु वस्तु स्वभाव ही सत्प है। 
सम्यक्तीी इस स्वभाव के स्वीकार 
करता है ओर विभावका नकार करता 
हैं। “मैं सचचिदानन्द स्वरूप अनन्त 
शुणांका पिण्डरूप एक स्वतन्न त्त्त्वहू! 
: ऐसी श्रद्धा जिसे हे। जाती है, उसे 
जन्म भरण को शका ही नहीं । आत्मा ! 
अपने स्वरूप के स्वीकार ते।- सही | 
अन्यथा आंखे सीचकर कहीं का 
'कददीं पहुँच जायगा। सत्यस्वरुपज्ञान 
के ऐसे अवसर दुरूम होते हैं, अतः 
: ऐसी क्षण स्वरूप की पहिचान करले। 


7ए->लच्च्ध5८06025000:5-७०-----. 
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॥ ८७; 


७. ॥ ऐसे स्वरूपका पहिचान कर , उसी में 
हेजगत के जी वो जगत के जी वा | भी भा सा नो, मा नो हर दाज स्व गाव हे हर 
पी ० का जर 2 ते सर्वादा पूर्ण है, परन्तु तुझे 
' सकी खबर नहीं, इसीलिए- तू उसका आनन्दानुभव 

। । इसीलिए ज्ञानी तुझ अपने स्वरूप के 
॥ ६१॥ नहीं' कर सकता हे 
| स्पात्कर्तात्मात्ममात्रस्य ५ कक ् ६१। पहनने के लिंए:कहते है। 
अथ;-इस प्रकार वास्तवमें अपने के अज्ञानरूप या तू स्वसे स्वस्वरूपी है, पर स्वरूपसे न | पर रूप 
ज्ञानरूप करता हुआ आत्मा अपने ही भावों का कर्ता हैं। के अपना _रूप आई हे जीन * अनादिकाल 
परभाव (पुर्दूगलभाव ) का कर्ता कदापि नहीं है । इसीबात से तू संसारमें भटक रहा हे | श्री सर्बज्देव फरमाते 
के समर्थ न में कहा है कि- कि तू क्लायक हैँं। जानने के सिवाय तेरा अन्य कुछ 


स्वरूप नहीं। रागद्वप तेरा स्वरूप॑ नहीं, मात्र तू ' उनका 

2 ज्ञानादन्‍्यत्करेति किम । ज्ञाता ही है । शरीर में रोग आने पर भी राग का मात्र 

परभावस्य कर्तात्मा, मेहे।ध्य' व्यवहारिणाम्‌ ॥६२॥ तू ज्ञाता दी है। शरीर तेरा है दो नहीं. जिकार और 
अथ'-आत्मा ज्ञानस्वरूप है, स्वय' ज्ञान ही है। वह 


हे तिन छाककी प्रतिकूछता आजाय ते भी तू उसका ज्ञाता 
आत्मज्ञान के सिवाय किसी वस्तु का कर्ता कैसे दा सकता , ही है ।-तेरे ज्ञायक स्भाव के रोकने में केई 


है? आत्मा परभाव, का कर्ता है, ऐसा मानना और कहना भी समथ' नहीं। ऐसे अपने ज्ञायक .स्वभावकेा, जान 
व्यवहारी जीवों का माह है, अज्ञान है। .., ओर उसमें स्थिर हाजा। तभी तृझे दुःख नहीं रहेंगे और 
' है भाई ! तू ज्ञानस्वरूप है। जानना, यही तेरा कार्य है। , देर स्वरूपका अपूर्बा सुख तेरा अनुभबमें आये गे, तेरे 
जानने के सिवाय अन्य क्ूछ करना तेरा. स्वरूप द्वी नहीं । अपूव' आत्मिक आनन्द के सामने इन्द्र कापद या चक्र- 
यह देह तेरी नहीों,' दृह की क्रिया भी तेरी नहीं; फिर तूः वर्ती' की ऋशद्धि सड़ा हुआ तृण के समान तुच्छ हे । तरा 
देह की .क्रिया का कर्ता कैसे दो सकता है? हे आत्मा! स्थरूप ते आनन्द-उर्मियां से तरगित दवा रहा है। यह 
तेरे ज्ञायक स्वभाव में पुण्य पाप का अस्तित्व ही नहीं । आनन्द प्रतिक्षण तुझमें भरा हैं। इसका उपभाग कर। 
प्रुण्यभाव "सी. तेरे ज्ञायक स्वभावसे विरुद्धभाव है इसलिए परके भागने 'की इच्छा छेड़दे । 
तू पुण्य में धम न सान्‌। पुण्य से आत्मा का .कल्याण 5 पी दर मी 
नहीं दाता, इस भेद के दुनिया वाछे क्या जाने हैं भव्य ! हे बत्स ! तू अपने का घार दुःखरूंपी स सार 
ज्ञानी फरमाते हैं कि' हे आत्मा! तू ज्ञानस्वरूप है। में न परिश्रमित कर तेरे अज्ञानमय क्रूर परिणामका फल 
तू अपने के समझ | तू तेरा आत्माके प्रझु स्थाप, अन्य- उसे दी मद्दा दुःखकारी ओर अनिष्ट कारी द्वागा | अज्ञान- 
भावों का आदर छोड़ ते तेरी मुक्ति निश्चित है। समयसार भव से जिन फर्मो' के हँसता हँसता वध रहा है, उनसे 
की प्रथम गाथा में ही आचाय'देवने फरमाया है कि में रे रे कर भी छुटकारा न मिलेगा | इसलिए ऐसे अज्ञान- 
और तू सिद्ध हैँ। तेरी और अपनी आत्मा में सिद्धल्व ' पे डुंशधइृत्यों का छोड़दे, छोड़दे। अब सावधान हे, 
की स्थापना करता ह'। इसलिए सिद्धों के जे भाव तेवधान दवा, सर्वज्ञमरणीत जिनधर्मा अगीकार फंर। ओर 
नहीं होते, उनेका आदर छोड़ दे। तेरी आत्मा सिद्ध जिनधर्मालुसारी देकर आत्मभान प्राप्त कर । 
सदृश ही है। उसमें सिद्धत्वकी स्थापना करने पर तेरे हे भाई! तू उत्तम जीव है! अत्य'त भव्य है। तेरी 
अन्दर अन्य भावों का समावेश न 'हो सकेगा। मुक्ति का अवसर समीप आया है। इसीलिए की सदूगु- 
यह ससार महाभयानक' दुख से भरा हुआ है, रुओं का यह उपदेश तुझे प्राप्त हुआ है । 
आत्मधस की पहिचान के बिना इस भव भ्रमण का अद्दा ! केसा पावन, हितकारी, निर्दोष ओर. मधुर यह 
अत नहीं। इसलिए दुखके आत्यन्तिक क्षय के लिए धर्म उपदेश हैं। ऐसे परम हितकारी उपदेश के कौन 
का ही सेबन करे। प्रत्येक आत्मा पूर्ण ज्ञानानन्दख्वरूप  भगीकार न करेगा, कौन न मानेगा। ह 





अंज्ञानं ज्ञानमप्येव॑ कुर्ष न्नात्मानम जसा | 


स्वतत्र हूं, वीत॑राग स्वरूप -है, सिद्ध समान है। जेंसा दुनिया ते न मानेगी, न मानेगी। जिसे दनियामें 
सिंद्ध भगवान का स्वरूप है वैसा ही तेरा स्वरूप £।, रहना हैं, जिसे जन्म मरण “करना हैं, जिसे पापपुण्य 
४:८८; | 


, आत्मघर्म . :, ६ 


रूपी कीच में फसना है।, वह इस बातकेा नहीं मान 
सकता। परन्तु जिसे दुनिया से पार द्वोना हैं, जन्म 
मरण रहित होना है, जिसे आत्मस्रूपकी दरकार हैं, 
वह इस बात के जरूर सानेगा। साने बिना चढेगा 
8 

हर है माने चाहे न माने। आज साने कर माने 
या वर्षों बाद माने। परन्तु दुनिया से पार होने वाले 
अनन्त ज्ञानियांने यह बात स्वीकारी है। जिन्हे अज्ञानियों 
की टुनियामें रहना है, संसार की रुचि है, जन्म मरण 
का भय नहीं है, ऐसे अज्ञानी की दुनिया इस बात के 
नहीं मानेंगे। ओर जे। इस बात के मानेगा, वह अश्ञानी 
नहीं रहेगा। 

इुनिया के न मानने से ही सत्य के अन्यथा नहीं 
किया जा सकता। सत्य ते त्रिकाल सत्य है ओर बह 
वस्तु के आश्रय से टिका हैं। “सत्‌! वस्तुका स्वरूप हैं । 
वरतु त्रिकाल हैं तो सत्‌ भी त्रिकाल हैं। 'सत्‌' के मानने 
वाढां की सख्या थोड़ी है, इससे सन्‌ की के।ई द्वानि 
नहीं। क्योंकि सत्त के संख्या को आवश्यकता नहीं और 
न काल, क्षेत्रके परिवर्तन से ही सत्‌ में काई परिवर्तन 
हेता है। क्योंकि सत््‌्‌ काल या क्षेत्रके सहारे नहींरहा हुआ। 

सत्‌ के माननेत्राढांकी संख्या हमेशा ही कम रही 
है। एक बार भी सत्त्‌ के यथारधरूप से जे ज्ञान छेता 
है, वह दीर्घाकाल तक ससारमें नहीं रह सकता। भगवान 
उन्दहुन्दाचाय. समयसारमें भव्यजीवां के उद्वेधन 
करते हैं कि-- 


णाणगुणेण विहीणा एयं तु प्य॑ बहू वि ण रहते। 
त॑ गिष्दणियद्सेद' जदि इच्छसि कम्मपरिमेक्ख [२० ५ 
-सारठा- 

ज्ञानगुणों से दीन, बहुजन इसे न पासके' || 

तू पहचान 5वीण, जे भेक्षेच्छा है तुझे ॥ 

अन्वयाथ--ज्ञानगुण से ह्वीन बहुत से छेग इस पद्‌ 
के। नहीं पा सकते | यदि तू कर्म से सर्वथा भुक्त हाना 
चाहता हैं ते नियत ऐसा इस ज्ञान के प्रहण कर। 

टीका--कर्म' में (क्म'काण्ड ) में ज्ञानका प्रकाश न 
हेने से इन सबसे ज्ञान की प्राप्ति नहीं हा सकती। 
ज्ञानमें ही ज्ञानका प्रकाश हेने से मात्र ज्ञान से ही ज्ञान 
की आप्ति द्वेतती हैं। इसवास्ते बहु स ख्यक जीव क्रियाकाण्ड 
करते हुए भी इस ज्ञान पदके प्राप्त नहीं कर सकते। इस 
पीस्ते कम से मुक्त होने की श्चछा रखनवालांके मात्र 


मतसिर । २४ ७श्‌ 


शञानके आठम्वन द्वारा हौ यह नियत ऐसा एक पद प्राप्त 
करना याग्य है। े 
भावाथ--ज्ञान से दी मेक्ष दाता हैं, कर्म से नहीं। 
इसलिए मेक्षार्थी के ज्ञान का द्वी ध्यान करना चाहिए। 
यही उपदेश है- 
“४ एदल्नि रदे णिन्व' संतुट्ठां दोहि णित्र मेदकझ्लि” 
एदेण हाहि तित्तो हेहदि तु उत्तम सोक्ख ॥२०६॥ 
>सारठा- है 
वह दी सुख की रीति, इसमें द्वी तू ठप्त रह ॥ 
इसमें कर तू प्रीति, इसमें ही सन्तुष्ट रह ॥ 
अन्ययार्थ-है भव्य आणी ! तू इसीमें (हानमें) नित्य 
रत है।, प्रीतिवान हे।, इसी में सन्तुष्ट रद, इसी में ठप 
हे। । इस तरह करने से तुझे उत्तम सुख द्वोगा। 
टीका-हे भव्यजीब ! यथार्थारूप से क्वान ही आत्मा 
है, ऐसा निश्चय कर ज्ञानमात्र में दी प्रीति कर। यह 
ज्ञान ही सत्य कल्याण है, यद््‌ ही यथाथ' अनुभवनीय 
है, ऐसा जानकर सबंदा श्ञानमात्र से ही दम हैा। 
इस तरदद वचनातीत सुख प्राप्त होगा । रसी क्षण वह 
सुख स्वानुभवयुक्त द्वागा, दूसरे से कया पूछता ह 
भाषाथ -ज्ञानमयी आत्मा में लीन दाना, उसमें ही 
सन्तुष्ट दाना, उसमें ही तृप्त द्वाना परसध्यान है। इससे 
वत मान में भी आनन्द की प्राप्ति दाती है और कुछ 
समय पश्चात्‌ फेवलक्षान की प्राप्ति द्वेती हे। ऐसे सुख 
के प्रति प्राणी स्वानुभव से ही जानता है, अन्य का उसमें 
प्रवेश नहीं | र्‌ 


व 
है अदभ्ञातर #. 

प्रभ-स सारी जीवों के पुण्य भद्धा आत्मा का सद्दायक 
या उपकारी क्‍यों प्रतीत द्वाता है? 

उत्तर-अनादिकालसे इन जीवेंने आख्रव का स्वृरूप ' 
आ छक्षण नहीं जाना हैं, इसीलिए इन्हें ऐसा - प्रतीत 
दाता है। 

प्रभ-क्रोाधादिक भाव 
मानता है? 

उत्तर-अज्ञानी स|सारी जीव ही ऐसा 
मै' कर्ता और क्रोधादि भाव भेरा कार्य है'। 

प्रभ-कोधादि भाव मेरा काय' है ऐसा अज्ञानी जीच 
मानते है इसका कया प्रमाण ह्टे ! ' टट 

उत्तर-अज्ञानी जीव ऐसा मानते हैं कि. कास डेते 
समय नोकर, चाकर, श्ञी, पुत्र आदि से सरब्ती से कास 


मेरा कार्य है, ऐसा कोन 


भानभा' है कि 


८९६ 


कागे ते थे ठीक-काम- करेगे अन्यथा आत्मा-का - कार्या सासता-है/ नह “7 उत्तर-झ्ाती, अल्प ससारी, सम्य- 


छापरवादही करेगे। अत्ञानी ४ । : -  इदृध्टि, आत्मजञ्ञादी | 


4 
बे 


प्रइन- ग्रद्मादिकी व्ववस्थार्स, णसा प्रझल-  क्रोधादि ” इस शब्द से अन्‍ून-५५७॥७8६ 8 6 ट0प56 


सख्तीः - का: छाभ: ते। दम -अत्यक्ष ही- आदि :शब्द- से - क्या प्रयाजन ६ १. + ढण्ाधरंग्रा०प8 ८एएी8 ठस €डटांड.०706 ! 
देखते हैं। ते फिर उपयु क मान्यता उत्तर-इस आदि शब्द से मिथ्यात्व नित्य प्रमतित हेानेवाले सखारचक 
बाढां के दाषी कैसे माने:-? .,... “ : (मेह) -ओरः रागह्वपका समावेश हैं। का क्या: कारण हें ४6 


मान्यता में महा दापष हैं। क्योंकि यदि पाप. आत्माके -यथार्थ' सक्षणों द्वारा भिन्न का कारण ,है। (भूल -परापक 
सें ही बाह्य पदार्थोदिका छामर हा सकता... .भिन्‍न मानते हैं, उन्हे-शाक्षीय परि- कयायका . शात्र - परिसाया में 


हि 


इत्तर-इस सख्ती-के . वीतरागताः :-... प्रइन-जा व्यक्ति क्राधांदिका आत्मा - उत्तर- ' 57 फऋाणाए फैशन 
मानते हे! या कृपाय मानते. दा? प्रभ्न- का काव मानते हूं।- उन्हें शाज्रीय ते ढाणव््काए एक8डंणाड फती- 
कारः इसे वीतरागता ते। कद नहीं सकते।. - परिभाषा में कया कहते हें ? - हि ली) क्षाड पीर ट.याउछ ्ु एगाधवाप्रणाड 
कंपाय ही. कद्दा जाएगा। उत्तरः-और्‌.- उत्तर; -अज्ञानी, पर्यायद्प्टि, दी ०१ए८ +एण ०डटांड/8॥0८. 
- कपाय ते-प्राप या द्वाष हैः ही.। फिर- -सखारी तथा सिथ्याह्वप्ट [| . .... ,, «विपरीत अध्या एवं - भूछ पापक 
पापसे बाह्य छाम ग्राप्त-हाता है, -यहू' - --प्रश्न-जा :क्राधादिक्त भावाँ तथा कपाय ही नित्य प्रवर्तित स|सार-भ्रमण 


के सी 


दहते सबंसे बढ़े पापी . का. खसार भाषा मं क्‍या कहते है ! अनन्तानुव धी कपाय कहते है ।) # 
में सबसे बड़ी सुदिधा हानी चाहिए। हर दा के न गा 

बास्तव में पाप का,फक्क, से सुविधा | - ४ रश् | ष्दस ८५६४८ |] जा जे अंडे 
है। ही, नहीं सकती। .... ;.. --- -. , श्गु पुराहित के दे छड़के कह रहे ढेँ क्रि-माता !-हमें दूसरा भव | 
” ग्रइन-ता हमारी-मान्यता की त्रुटि. नही करना है]... ., 

स्पष्ट समझाइए |... ,- 7 -“+- “» -,“अज्जेब धम्म-पडिवजयासा- जहि पवन्ना न गुणभभवासेा । 

: कत्तर-सांसारिक सगवडता “पूर्वा-7+: #,.मशागयः ने बच अग्थि किचि सद्धाखम' ने, बिग इत्तुराग' ?॥ 

पुण्य का फल है |- संसारकी व्यबस्था, - - दा छड़फे छेटी- उम्र के-ढूँ,- उन्हें -अवविज्ञान, नहीं हूँ किंतु जाति: 


पूर्वांचुण्य. से ही हाती' हैं । मिथ्यादष्ठि, *-.स्मरण :क्ञाद हुआ है, आत्मा का ज्ञान हुआ हू - पराग्य हात पर ने दाना 


का; पुण्य ही ,पापानुबन्धी पुएच+हवाता. ,, लड़के--मावत्र से कह , रहे दें कि-/ है माता! हे पिता! हम आज दी 


है.। उससे उसकी स'सारकी सारी आत्माकी,निर्माछ शक्तिदा अगिकार करेगे। पूर्णा विश्वास, पूर्णा निम्चय से 
व्यवस्था ही नहीं । पूर्व जन्ममं पापानु-.. देस कह रहे हूँ क्कि हरे : दूसरा भव- धारण नह करना, संसार से पुन्तः नहां 
बनन्‍्बी पुण्यका उपाज न किया!'आओर' आना । आत्मशक्ति के बल से हम कह रहे हेँ कि संसार सें पुनः शरीर 
अज्ञान -भावका नाश किया नहीं अन्ठ> गेंहीं घधारण-करना । आंत्मकी छुझछ चिदानंद स्वरूप का जहां सान दते हैं 
पुण्यकां फूल भागते समय * क्रोधाद्धि-: वहां दूसरा अव-करना नहीं हवा । इस भत्र के बाद अब न किसी से माता- 


पापभाव करते *हं.१. ध्यान- रह कि, “रूप ,सस्वन्ध द्वागा, न पिता का झैम्बन्ध । हू माता ! नुझे दुख हे।गा, इमारे 


वर्तमान :ससारकी ,सहूलछिवते,. या. “- वियाग में -तू राण्गी । परल्तु' आगे से अन्य- किसी माता के हम रूदन का 
बाघाएं धर्मा करने में सहायक या अवसर न देगे:। हम अजरीरी सिद्ध हे जावेगे, हमें फिर स'सार में नहीं 


विध्तरूप नहीं [2परन्तु अज्ञात्ती,अज्ञान-: ५ आना:;॥2 8 अल 5 * 

वश ऐसा मान बैठता है कि ' भेरे यह कॉनः कद रहे हैं! छक्षेस्त्र 'ऊीव ! केवरकज्षान॑ नहीं हुआ पंसन्‍्तु 
क्रोधादि की. ख़ख्ती स-व्यवस्था “ठीक: -स़म्वग्दशन-वे; वलछ से ऐसा,कह रहे हैं । ह 

है। रही हैं, मैंने ' दाश्यारी से:,काम. : : माता, कह रहीं हैं-“ बेटा !' अभी छोटे बालक हा, इसलिय संसार का 


निकाछ हियाः।:. ग्रास्तेवं, में खुब्परव-: 5 सुख भागकर पिछे जाना हम-सब साथ जाबगे। तृमने चिपयों देखा नहीं 
स्थादि पूर्वा पुण्य से स्वर्यम्ेब है| रही। - है 'इस से तृष्णा रह जायगी। इसलिये -जुक्तःसागी हराकर पिंछे निकछे। (” 
है, ने कि क्रोधादि भावों से ।.. अतः... मुन्र,कद्द रहे हैं ;'माता ! जगत में नहीं पामी हुई ऐसी कई चीज रद 
स्पष्ट. है: कि क्रोचादि भावों !के जे «गई हे'ते आत्म स्वभाव के सिवाय सभी बसतुएँ हमने था की हैं। पूवे” एक 


« 4.९० ३. 
की आत्माधर्म .३ .६ 


कह 


भ्रह न 


ज कफ ना ने मे स्‍अजमकओभ का अगजियात्ण ह 


>> 5 रे नाता 


अन्‍्म+ #« 


बयन्‍म अत. जापयत कर 


रहीं ग्राप्त हुआ ऐसा एक आत्मा ही 
रह गया दै। अहमिन्द्रादि पद तक 
त्राप्त किये, अब शेष भराष्यव्य क्या 
रह गया ३ दे. भाता ) शाज्ञा दें, हमारे 
प्रति रागमाव का छोड़, आत्मा में 
सच्ची दृष्टि जागृत केर, यही तेरे 
कल्याण का कारण हेगगी! । 

कौन कह रहे हैं. ये वचन ! जाग्रत 
हुए दे। बच्चे आत्माद्धार हिंत तत्पर 
हुए ये बालक रुकेगे नहीं। रण के 
लिए उद्यत हुआ वीर क्या कभी पीछे 
कदम हटाता है। लड़के कह रहे ईं कि 
माता | हमें तो आज ही आज्ञा दे, हम 
ते आज ही धर्म के अगीकार करे गे। 

इस पस॑ग पर दिचारणीय है कि 
जा पहलके से ही कहने छगते हैं. कि 
आत्मा क्या करे, कर्म विकास नहीं 
होने देते, कर्मा की वाघा हटे ते। धर्म 


है। | इस तरह जौ प्रथम ही 
कायरता दिखाते हैं. वे क्या , खाक 
आत्मा का हित करेगे। अरे भाई! 
तू चैतन्यमूर्ति अनम्तशक्तिका धनी, 
तुझ ऐसे कायरपन की बात शाभा 
नहीं देती। आचार्य देव कहते हैं क्कि 
४हमने जे। इस समयग्रसार में भदशान 
की वात कही है वह निर्मय ओर 
निःशंकर बनाने वाली है. ओर वह 
क्षीन कारमें फरनेवाली नहीं है ऐसी 
अप्रतिहत भावकी यह चात है। उसे 
सुन कर बिसे दृढ़ श्रद्धा जागेगी उसे 
पुनर्जान्‍्मका भय नहीं रह सकता। 
उसका पुरुषार्थ अवश्य जागृत द्वागा।”? 

इस मनुष्य भवकेा पाकर कुछ 
आत्माका हित करके। इस पंचरगी 
दुनियां में क्‍्यां माह करते है) भाई! 
शरीरका एक पुदूगछ परमाणुका भी 


बिगाड़ दाने रूगेगा ते सूं, रुसे रे'क 
नहीं सकेगा। तेरी मिथ्या धारणा ड्ढे 
कि तू उस बिगाड़का रुक सकेगा। 
छेकिन तू तेरी मूढताका सेवन कर 
रहा दे।। पुदूगल की अवस्था जिस 
समय जिस प्रकार हेने कायक है चह 
नहीं फिरेगी। पाचसो था हजार का 
बेतन पाने- पर ही फूछकर कुप्पा हे। 
जाता हैं। क्रितु भरे प्रभु! वाछुका 
गढ़ नहीं देश सकता, ओर धूमके नहीं 
पकड़ा जा सकता; ताढ के कपडेसें 
वायु नहीं रह सकता इस तरह परकेा 
अपना नहीं क्विया जाता! जनन्तशक्ति 
के भण्डार चेतन्यदेवका भूल परका 
अपनाता है ते यह मसुष्य भव व्यर्थ 
चला जाएगा। प्राणी! दुलभ संमामम 
मिला हैं, कुछ आत्माका हित साथले। 
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अन्तिम प्रष्ट का छोष 
समय बीचमें सीम धर परमात्माके उतारता दे कि हे 
अरसात्मन ! आपने पूर्ण' परिणतिके प्राप्त की हे, और 
आपके साध्की रखके हसें भी साधकमें से पूर्णा होगा, 
बीचमें विध्न हैं ही नहीं-बीचर्म विध्न आयगा ही नहीं । 
जे भावसे साधक दाम ऊपडा है वही भावसे पृर्णता 


' करेगे उसमें फरक नहीं हे-शका नहीं है । 


ई“कार ध्वनिमंसे कु दकु दभगबान वस्तुका स्वभाव के 
के आया ओर उसकी कुछ प्रसादी यहांपर भव्य मुमुश्ुओं 


: का पीरसाती है, यह ते बीज वाया गया है, इस वीजमेंसे 
दी केवलज्ञांतका पाक पकनेका है; ऐसा स्वभावकी प्रतीत 


हुई है वह ही महा म गल है। 
व्याख्यान सुनते सर्मथ शेठजी अनेकबार “छउल्छसित 
है| ज्ञाता था ओर वाला था कि, “महाराज! मेरे आन- 
दुका पार नहीं है, आप ते श्री वीरभगवान ओर कुदकु- 
दाचायका मार्ग प्रकाशित कर रहा हा, मेरा आन दकी 
क्या बात करू |” 
व्याख्यानके उपशत तत्त्वचचो हवाती थी, च्चाका 
मुख्य विषय उपादान-निमित्तके सबधमें था। चर्चाके 
5 25020 
हे। ऐेसा दोखछाते है कि जब हक हे हक 
का का । उपादान स्वय कार्य परि- 
तद्रव्य खय॑ दवाजर दाता ही है ”। 


देपहरका व्याख्यानके वाद हमेशां ज्ञिन म॑द्र्मिं भक्ति 
होती थी, भक्तिमें भक्तोंका उल्छहास देखकर घेठजी भी 
उललसित है। जाता था। 

छेलले दिन (मगसिर सुद ११ के राज़) जगश्र 
दोठजीने शामक्ा जानेकी इच्छा प्रदर्शित की तब प्रमुखभ्रीने 
शेठजीके। विशप रुकनेकी आम्रहपूर्ण' विनति की, उस 
समय शेठजीने कहा कि ' में महारानजीके उपदेशका लाभ - 
अनेकवार अवश्य उठाउंगा, और मेरी ते भावसा है कि 
मेरा समाधि सरण भी महाराजकी समीपमें हे।... 

प्रातःकालका व्याख्यानके वाद शेठजीने. मेसनाथ 
भगवानके बेराग्यका “बारहमास” का स्ववन भाया था। 

अंतिम व्याख्यानमें जब आया कि-“जेा भावसे 
तोर्थकर ग्रकृतिका बध द्वाता है वह भावसे मेक्षकी आध्ति' 
नदी हाती छेकिन उस भावका स्वभावका जेरसे छेदकर 
माक्षकी आप्ति द्वाती है।” यह सुनते ही शेठजी डरलः, 
सित दवा गया ओर बोछा कि “अटद्ठे! सम्यदृष्टिके सिचाय'' 
यह बात कौन समझ सकता है? आपकी पास ते मेक्ष 
जानेका सीधा रास्ता है।” इस तरह तीनें दिन शेठजी 
व्याख्यान आदिमें अत्यंत उत्साहसे भाग केसे थ्र। 

मगसिर सुद्‌ ११ के दिन रात्रिचर्चा पूर्ण हेंने के 
चाद कु दुछु इभगवानका जयजयकार के साथ शेठजीकी मे।टर 
रवाना हुई। 


एएा77यव७>-ुईुू55..-.+ 


६ प6 फ्कगाहक0ा ० ६78 397969 (७0१६. 
2 ०र्वेथ ० 30-24 8206 34--0-.44 


मिल का 22:77 एए 


8 47609५7008 





(० 


सनिमननना-क-िनाननक समन कील 332 निननीनरनगन>गनन्‍न-न+ “न... अण पाए 


0 या 
! 4 आयाम । हा 
गीत 
सै 


हर भी 


हिल्व्रव, १०. 8. 4875 





जन्‍म. -# बम न्‍क 4 # -अान्‍कबन, काल ता अतक्रैक की सम की ७ क्‍मके 
बन का न््् - 


(लि परत पर धा हा 
|: 0६ ८३ ६ $% 
न्प है: 0 


ये पवित्र जैनदर्श नका परम सत्य अध्यात्म तसवांका अद्वितीय । 


प्रचार स्थानरूप प्रसिद्ध सुवर्ण पुरी (सेनगढ़) में मंगसिर 
ध सुदी १० रविवार के दिन तचग्रेमी मुमक्षुओंका महान समूहका . *; 


अति-अति उत्साहपूर्व क जे महान शासन ग्रभावक प्रसंग चना । 


। हुआ है उसकी संक्षिप्त माहिती 
धगबान श्री कुदकुंद प्रवचन म'डप”का शिलान्यासमुहू्त 

भस गपर इन्देरसे श्रीमन्त झोठ सर हुकमींचंदजी ओर 
बन्हांकी साथ शेठ नाथालाछ॒जी, प॑. बसीधरजी 
प्‌, जीबन्धरजी, ओर प'. नाथुछालजी मार्गशीर्ष सुदी 
नवसीके दिन जाया था | उन्हेींका भावभरा स्वागत करके 
स्ाध्याय मदिरमें छाया गया था, उसके बाद 'प्रबचनसारजी” 
का व्याख्यान हुआ था । 

“ब्यवहःररत्नत्रय निश्चयरत्नत्रयक्रा परमार्थ' (निम्चय) 
कारण नहीं हैं. क्येंक्रि व्यवद्ास्स्त्त्रय विकल्परूप है । 
झुभराग है, ब्ससे पुण्य हे छेकिन धर्म नहीं हू --यह 
जात जब व्याख्यानमें आया तब शेठजीन कहा कि-' पुण्य 
से धर्मा नहीं दाता” यद् कहकर आप पुण्य से जीवांका 
छूडाते नहीं दवा, ऊेकिन धर्मा और पुण्यका सच्चा म्बरूप 
दशोकर भ्रम में आगे बढनके लिय फरमाते हू. .....! 

आगे चलकर व्याख्यानम॑ ऐसा आया क्ि-पूर्ण 
स्वभाबका सामथ्यद्वारा विकारके जीतकर पूर्ण स्वभाव जा 
प्रगट करता हैं वद्दी जैन हैं। जीव जब पूर्ण खभावक्ा 
निर्णय करता हैं तचसे उसका जनत्वकी शुरूआत हाती है; 
उसके सिवाय जनपना नहीं हे।? इस समय शेठजी 
वाल ऊठा कि “विलुकुछ ठीक है, जैन काई स/'प्रदाय 
लिंग वा वेश नदी है लेकिन आत्मस्वरूप ही जन हँ- 
यह आपका कहना है”। इस तरह शेठजी व्याख्यानकी 
विचमें अनेकवार उत्साहमें आकर चाल्त थ। 

पहले दिन शेठजीने अपनी तरफ्से रू. ५०१ का 
दान जैन अतिथि सेवा समितिका जाहेर किया था। 

दूसरे दिन (सार्गशीर्षो सुदी १० के दिन) प्रातः 
४ बजे मडबका शिलान्यासमुहृत' था। प्रथम श्री सिद्धचक्रका 
पृश्नन हुआ। पृजनके थांद पृज्य गुरुदेवश्रीने मांगलिक 
प्रवबचनम कहा कि- आज कुदकुदप्रववनम डपका मुहृ्त' 
४। कु दकुद भगवानका कहाहुआ शास्षका प्रबचनके जेप 
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यहां पर दी जाती ' 


समझगा उसकी मुक्ति अबद्य हागी-बह 'झुक्तिका मडपक्ा! 
आज मगरूमुहर्ता है । से'कडा मुमुक्षओं अब ता तेयार 
हा गया है। ”...... 

उसके बाद मुमुश्षुओंका अयजबकार ध्वनिके बीच 


शठजी द्वारा खातमुद्दर्ती विधि दुआ था । खातमुद्दर्त' विधि 
पू्ण' द्वाते दही शेठजीन कट्दा कि-यह भगवान श्री कु दकु द- 
प्रवचन से डपका शिलान्यास करनेका सुअवसर प्राप्त देनेस 
मैं मुझ्का भाग्यशाली मानता हूं। यह मद्दाराजजीका 
उपदेशके प्रभावसे बद्धात जीवोंके छाभ हुआ है। मेरा भी 
महाभाग्य है कि सुझे महाराजश्री के चरणांकी सेवाका छाभ प्राप्त 
हुआ है। आप सब छाग महयाराजजीसे प्रकाशित सच्चा माक्ष- 
मार्ग के उपदेशका निर तर छाभ के रहा है।, इसलिये आपके 
धन्य दहे। भविष्यम॑ सकडा जीवों इस तत्त्वका छाम ले ऐसी 
हमारी भावना ई। यह कार्यकी निन्िध्न समाप्तिकि लिय 
में रू ११००१ (अग्यार हजार एक) अपण करता हू'। 
थह कार्य शात्र पूर्ण हा वह मेरी भावना है 

इसके वाद स्वाध्यायमंदिर टस्दकी ओरसे आभार 
व्यक्त किया गया और शिलान्यास मुहृत विधिका कार्य 
समाप्त हुआ। तुरंत ही स्वाध्याय म॒ दिरमें व्याख्यान हुआ। 
पूज्य गुरुदेवका व्याख्यानका आज्का ढंग काई अजब ही 
था, सीस'धर प्रभु ओर कुदकुद्ाचार्य देव प्रति उन्हांकी 
आंतरिक भक्ति आज बहारतमें व्यक्त दवा जाती थी। उन्होंने 
किया हुआ मांगछिक प्रवचनका एक छोटा भाग यहां 
दिया जाता है- 

४“ आज मुक्ति मंडपका मांगलिक है। स्बझ भगनान 
त्रिछाकनाथ परमात्मा श्री सीम'धरदेवकी पास कुदकुद 
भगवान गया था, आठ दिन रहा था ओर साक्षात्‌ दिव्य- 
ध्वनि सुनकर अतरसे विशेष अलुभवमें स्थिरता कर, जा 
शाल्ष रचा है उसमें अपूर्वा अश्रतिहतभावां उतारा है, उसकी 
जे जीव प्रतीत करे वह अपनी मेक्ष परिणति का छेते 

शोप पिछले प्ृष्ट पर 
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हम यह भी भांति जानते हैं फि किसी भी 
कार्य में अनियमितता बहुत कप्टकर हेतती है, भर 
उसमें भी पत्र संबंधी जनियमितता ते यहुत ज्या- 
दह आकुछता का कारण वन जाती है। किन्तु 
अभीतक हम आत्मधर्मा के नियमित प्रगट नहीं 
कर पानेके लिये छाचार थे | ु 

लेकिन अब यह प्रगढ करते हुये हमें ह' दे 
रहा है कि आत्मधर्मकी नई व्यवस्था द्वा गई है, 
जिससे अब “आत्मधर्मा ' नियमित प्रगट हुआ करेगा। 


आत्मधर्मका यह सातवाँ भक्त -है। आठकवों . 


अंक फाल्गुन कृष्णा ३० तक ओर नोंवोँ फाल्गुन 


_ शुक्ला ५ तक प्रगट हे जायगा। इसके बाद १० 


११, १० बा सयथुक्तांक चेन्र शुक्छा १३ तक ' महावीर 
जयन्ती अ'क? के रूपमें ५२ प्रष्ठका निककेगा। _ 
. इस्र प्रकार पूरे एक वर्षा के भीतर ही पाठकों 
के पास वारहें अंक पहुंच जाय॑गे | आशा है, इस 
नियमित व्यवस्था से आहके के सत्ताष हगा, ओर 
वे अभी तक की अनिवार्य अभियमितता के छिये 
हमें क्षमा करेगे। “प्रकाशक 
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$आस्मधर्म कार्याछहय (सुबर्गपुरी) से नगढह का डिया वाड 


तन 


शुरू के लठक्षे शम रागकी मयौदा 


[प. पू. सदगुद्धदेव श्री कानजी स्वामीके प्रवचनमे से) 

चार ज्ञानके स्वामी श्री गणधरदेव भी निर तर निर्तिकल्पष ध्या- 
नमें स्थिर नहीं रह सकते, इस लिये वे अशुभ में नहीं जाने के 
डिये और बिशेष ज्ञानका मनन करनेके लिये साक्षात, तीथ कर प्रभुका 
उपदेश बारचार सुनते दें | तथा वे अपने पदानुसार झुस भावमें 
(जब वे छठ्ठे गुणस्थान में दे।ते हैं तब) भी प्रवर्तमान रहते हें । 
गृहस्थें। के ते अशुभ रोग के निमित्त बहुत हैं, इस लिये उन्हे 
अशुभ रागसे बचने के लिये बारबार यथा्थ तत्त्वका उपदेश और 
उपयुप्त शुभ व्यवहार अंगीकार करना चाहिये । किन्तु याद रहे 
कि उस शुसरागकी मर्यादा पुण्य धन तक हें; उससे धर्म प्राप्ति 
नहीं हती | फिर भी परमार्थ रुचिसें आगे बढ़नेफे लिये बार॑बार 
धर्मका अवण और मनन करना हेता हैं.। 

जिसे ससार रुचि है वह वारबार नाटक-सिनेमा देखता है, 
उपन्यास पढ़ता और सुनता दे, नरवीनकी जल्दी से जल्दी जानकारी 
प्राप्त कर छेता है, उसी प्रकार जिसे धर्म रुचि है पह धमीत्मा 
यथाथ' तत्वका बार बार परिचय प्राप्त करके अशुभ से बचने ओर 
स्वस्वहूपनें और स्थिर हेनें के लिये बारबार शाश््र स्वाध्याय करता 
है, उपदेश सुनता है, जिन प्रतिमाका दु्श न, पूजन करता है, शुरु" 
भक्ति आदि झुभभाव में प्रवृत हे।ता है, और रागके दूरं करने की 
ओर दृष्टि रख कर उसमें प्रवृत्ति करता है | 

विशेष राग दूर करने के छिय्रे पर द्रध्यावक वन का त्यागरूप 
अणुब्रत, महात्रतादि का प्दण करके समिति गसुष्तिरूप प्रवृत्ति, पच- 
परमेष्ठीका ध्यान और सत्सग तथा शाख्राभ्यास इत्यादि करता है । 
हक हे अशुभ से बचने और बीतरागी गुणकी रुचि बढाने के 
ल्ये है। 


7 आपसे इतनी आशा की जाती है से 


हमें आत्मधम' के पाठकें से यह कहने की भावश्यकता नहीं है कि | 

आत्मथर्म' पत्र कसा हैं ? इसका प्रत्यक छेख पाठका के अध्यात्मरत बना ; 
| देता हैं, ओर बे इस में वह पाते हैं जा उनने पहले कभी कहीं नहीं पाया था। " 
| जब कि यह्द बात है तब आप अकेछे ही क्‍या अध्याग्मरस का पान । 
। करे ? दूसरे के भी इसका स्वाद छेनेमें निमित्त बनिये । बस, इसी छिये | 
' आपसे इतनी आशा की जाती है कि आप एक नया ग्राहक बनाकर उनका । 
, पता “ आत्मधर्मा कार्याहथ सानगढ (काठियाबाड़) ” भेज दीजिय । 
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ज्ञान सम्यक्‌ कब हुआ 


€्‌ ' ९. हि 
सम्यकृज्ञानका और दर्शनका कार्य क्या हैं: 
| राजिचचों ता. २४-२-४४ ेु 
आत्मा वस्तु है, उसमें अनन्त गुण है, उसमें दर्शनका विषय !' अभेद 
निर्विकल्प है। ज्ञान विशेष अथोत्‌ स्वपर के जञानने वाला है। जब शास्में 
ज्ञानकी मुख्यता के छेकर अधिकार चलरहा हे। तव भद से कथन आता 
है। दर्शान अभेद हैं। अर्थात्‌ दर्शान निजकेा | (दर्शनगुण के ) या परकेा 
नहीं जानता। दृश'नका विषय अखण्ड द्रव्य हैं। एक समयर्म सब गुणणाका 
पिण्ड जे द्रव्य है वह दर्शान का विषय है। एक समय के दर्शन के विषय में 
समस्त द्रव्य है। 
ज्ञानकी पर्यौयमें दर्शनके। ओर दर्शन के विपय (अभेद्‌ द्रव्य ) के जानने 
पर उसमें (ज्ञानकों पर्यायमें ) सारा द्रव्य ओर सभी सयाग ज्ञात देते है। 
ज्ञान अनन्त गुणां का ओर निजका जानता है इस लिये ज्ञानकी स्वपर प्रका- 
शक सामथ्य' है। ज्ञानकेा निश्चित करते हुये उसकी एक समयक्री पर्योय 
में सारा द्रव्य ओर द्रव्यके दृ्शनादि अनन्तगुण आजाते हैं,-ज्ञात देते हूँ । 
ज्ञान के एक समयसें पर्याय ओर पूर्ण द्रव्य आजाता है। जैसा केवल- 
ज्ञान सें प्रतिभासित हेता है वेसा ही ज्ञानकी एक समयक्री पर्बायमें ज्ञात 


देता है। छाकालढेककेा जाननेकी ज्ञानकी शक्तिका भी ज्ञानकी एक समयक्री 
पर्यायने निमश्।धित किया है। 


एक ज्ञानकी पयोयमें वस्तुरूपेण ते कृतकृत्य हूँ (पुरुषारथकी अशक्ति के 


कारण पयौयमें क्रमका पाना गोण है ) था निश्चित करने बाला झान स्रपर 
प्रकाशक हैं । 


दृश नके स्वभावका निश्चित करनेवालढा ज्ञान सच्चा ज्ञान है| जहां द्शालकी 
प्रधानता से वर्णान चल रहा है। वहां बह भी ज्ञानका ही त्रिपय है, कारण 


कि दर्शन स्वयं निजसे नहीं जाना जाता, किन्तु दर्शनके जानने बाला 
ज्ञान है। 


€ः ध्ै ध्डे [ 

जे दर्श नका विषय निश्चित करता हे वह ज्ञान सम्यक्‌ है; दर्शनका 
विषय अखण्ड हे; वह निमित्त, पर्याय अथवा भेदके स्वीकार नहीं करता; 
ओर यदि ज्ञानमें नि्मित्तका नहीं साने ते ज्ञानकी भूछ हे।ती है; फिर भी 
ज्ञानता दशन का जानता है, ओर 'दशनमें निमित्त पर्याय अथवा भेदफा 
रवीकार नहीं किया गया है? यह भी जानता है। इस प्रकार जा समस्त गुणों 
से वस्तु के निश्चित ऋरे बह ज्ञान सम्यक्‌ है । 

आत्माका छक्षण चेतना है। चेतना के दे। प्रकार है १-दहा' 

है। है (दर्शन और >ज्ष 

(उसे ग्रहण करना, एकाग्र देना से। चारित्र है) जज 


दनने जमेद वस्तु छक्षमें छी है, ओर ज्ञानमे दशनके सौरे 


१५ ; 


विषयक निश्चित किया है । ज्ञानने दृर्शंन गुणका निशुचस 
करते हुये उसमें दर्शान के दिपय के। भी निश्चित किया हे । 
इस प्रकार, ज्ञानने दृश'नका जाना और दर्शन के 
विषय में सारा द्रव्य आ जाता है, इस लिये ज्ञान में 
सभी आ जाता है। 

पर्याय अथवा निर्मित्त ज्ञानमें मी गोण हा जाता है. 
पर्याय विकसीत हुई है या विकसित देे।ने वाली दे इस 
भेदका ज्ञान जानता है; दर्शान ते। मात्र 'निर्विकल्प अस्ति ! है। 

ज्ञा उपयागरूप दर्शन गुण है उसका सामान्य विपय 
है। उसे (दर्शनके) भी ज्ञानने निश्चित किया है, और 
उसके अभेद्‌ विपयके भी ज्ञानने निश्चित किया है । 
यय्पि ज्ञान सविकत्प कहलाता है छेकिन उसका मतलब 'राग- 
युक ' एसा नहीं है| किन्तु स्व-पर के जानने की उसकी 
शक्ति है। झानमें दर्शन का निवचय करने पर दर्शनका 
अभेद विपय भी निश्चित हे। जाता हैं । 

दर्शान के विपयमें ते शुद्ध पर्याय हेनेकी बात ही 
नहीं है, ओर ज्ञानके विपव्में भी शुद्ध पर्याय गोण है | 
आत्मा में जे अनन्त गुण है घन सबके जाननेवाला 
ते ज्ञान ही है, शेप सब ते अस्तिरुपमें ही हैं। ज्ञानने 
जे जाना उसमें सारी वस्तु एक ही क्षणमें आज़ाती हैं। 
जा वर्तमान अपूर्ण' पर्याय है उसे भी ज्ञान जानता है 
ओर ज्ञानकी एक समयकी पर्याय परिपूर्ण द्रव्य के भी 
जानती है; इस प्रकार ज्ञान द्रव्य ओर पर्याय देानें को 
जैसे हैं तैसे जानता है। 

जिस समय ज्ञान सम्यक्रूपमें परिणत हुआ उस 
समय भी निमित्त ओर रागका ज्ञान करनेकी उसकी शक्ति 
है। दर्शनका निवचय करने वाला ज्ञान ही हैं। किसी 
मी गुणकेा लाननेयाला ज्ञान ही है। दर्शान स्वय' अरिति- 
रूप गुण है। 

सर्वत्र ज्ञान की द्वी महिमा है। सर्वत्र चेतन्यज्याति 
चमक रही है। ( समयसारमें ) जहां जहां 'प्रज्ञा'से वर्णन 
ह्दाता है वहां सर्वत्र ज्ञान के इसी (उपयुक्त ) प्रकार 
से कहा गया है। 


हे 
हा 


प्रसमसतयका हकार 
,. सम सत्य सुनने पर भी समझ में क्‍यों नहीं आता ? 
“ भे छायक नही हू, में इसे नहि समझ सकता ? ऐसी 
दृष्टि ही उसे समझनेसें अयरेग्व रखती है । सत्‌ के एक 
शब्द का भी यदि अतरसे सब प्रथम 'हकार? आया ते 
वह भविष्य में मुक्ति का कारण द्वा जाता है । एक के 


४९६ : 


भरे द्वी अपूर्ण ज्ञान में निमित्त हा किन्तु द्शनके 
विपयका छक्षमें लेने वाल ज्ञान है। एक समयमें विकल्प 
रहित जानने का ज्ञानका स्वभाव है। जब वह द्शनके 
अभद्‌ विपयकेा छक्षमें छेता हे तभी ज्ञानकी पर्याय खिलती 
है। थां निश्चय करने वाली भी ज्ञानकी पर्याय ही हें। 

'ज्ञान निमित्तका जानताहँ? इसमें परकी ओर झुकाव हाता 
है किन्तु ' ज्ञानने दर्शानका विषय निश्चित किया तब ज्ञान 
समस्यकू हुआ हे! यों सामान्यतया जो ज्ञान हुआ उसका 
ज्ञार (भार) द्वाना चाहिये। 

ज्ञानगुणके विशेष, सविकल्प या साकार कहा जाता 
है। ज्ञान स्व-परकेा जानता है इसलिये ' विशेष ? कहा गया 
हैं। सविकत्प कहने से ' ज्ञानमें रागविकल्प हे? यह नहीं 
कहा है, किन्तु ज्ञानका स्वपर प्रकाशपन कहां गया हें। 
ओर 'साकार' कहनेका मतरूब जड़ के आकार वाला नहीं 
हैं, किन्तु उसका स्व्रपर के जाननेव।ला स्वभाव चताया है। 

प्रत्येक वस्तु समान्य-विद्येपपन के हछिये हुये अर्थात्‌ 
इैतपन से हे।ती है। चेतना भी दैत के छेकर अर्थात्‌ 
दर्शान ओर ज्ञानरूप सामान्य-विशेषरूप से हैं। विशेष में 
सभी अन्तहिंत हैँ, विशेष दर्शानके निश्चित करता हैं । 

शका है| सकती है कि यहां सामान्य विशेष लेनेका 
वया कारण है ! उसका समाधान- 

(१) विशेष में सब समातिष्ट (ज्ञात) हे! जाता है। 

(२) यदि काइ पुण्य-पाप था राग--हप के “ आत्माका 
विशेष ” कहे ते। यह नहीं हे! सकता किन्तु जे। परयौय है. 
से। विशेष है ओर जा अखण्ड द्रव्य है से सामान्य है। 

(३) चेतना सामान्य विद्येप स्वरूप हैं। सामान्य 
विशेष (दर्शन ज्ञान ) के बिना चेतना नहीं हे। सकती, 
ओर चेतना के बिना आत्मा नहीं हे। सकता। क्‍या कि 
व्यापक चेतना हैं और व्याप्य आत्मा है। व्यापक के 
विना व्याप्यका द्वेना स'मत्र नहीं है। 

ज्ञान तो निज स्वरूप हैं। उसका स्व-पर प्रकाशक 
स्वभाव है । उसकी एक समयकी एक पर्यायमें सारा ख- 
भाव ओर अवस्थादि सब्र आजाता है। # #& & 


कक ४ 
आर उसका फूल +*६ 
सत्‌ के झुनते ही मीतरसे बड़े ही वेग के साथ हकार 
आता है ओर दूसरा ' मैं छायक नहीं हूं-यह मेरे छीए 
नहीं हे ? इस प्रकारकी मान्यता का व्यवधान करके 
सुनता है, वह्दी व्यवधान उसे समझने नहीं देता। दुनियां 


विपरीत वाते' ते। अनादि कालसे कर ही रही है, आज 


आंत्मधर्मा ॥ ७ 


इसमें नवीनता नहीं है । अतब म्तु के भान के चिता 
बाहर से त्यागी द्वेकर अन॑तवार सुख गया किन्तु अतर 
से सत्‌ का हकार न हेते से धर्म का नहिं समझ पाया । 
जब ज्ञानी कहते है कि ' सभी जीव सिद्ध समान है. 
और तू भी सिद्ध समान दे, भूल वर्तमान एक पक 
मात्र की है, इसे तू समझ सकेगा; इसलिये कहते हे, 
तब यह जीव 'मैं इस छायक नहिं हूं, में इसे नहि 
समझ सकूंगा” इस प्रकार ज्ञानियों के ह्वारा कद्दे गये 
सत्तका इनकार करके सुनता है.। इसलिये उनकी समझ 
में नहीं आता | है 
भूछ स्वभावमें नहीं है, केवछ एक समय मात्र के 
लिये पर्यायमें है, वह भूछ दूसरे समय में नहीं रहती | 
हां, यदि वह स्वय' दूसरे समयमें नई भूछ करे ते बात 
है ( पहछे समय की भूल दुसरे समयमें नष्ट हे। 
जाती है' )। शरीर अनत परमाणुओंका समुद्द हैं ओर आत्मा 
चैतन्य मूर्ति है। भला, इसे शरीरके साथ क्या छेना देना | 
जैन धमाका यह त्रिकालाबाधित कथन है कि एक द्रव्य 
दुसरे द्वव्य की पर्याय के उत्पन्न नहि कर सकता, इसे 
न मानकर ' मेरेसे पर की अवस्था हुई अथवा हे 
सकती है ” या मानता है, यही अज्ञान हैँ। जहां जैन 
की कथनी के भी नहीं मानता यहां जैनधर्म के कहां से 
समझेगा ? यह आत्मा यदि परका कुछ कर सकता हे।ता 
तभी .ते। परका कुछ न करनेका अथवा परके त्याग करने 
का प्रश्न आता ! 
विकार परमें नहीं किन्तु अपनी एक समयकी मान्यता 
में है। यदि दूसरे समयमें नया विकार करे ते। वह हे।ता 
हे। 'रागका त्याग करू! ऐसी मान्यता भी नास्ति से है, 
अस्तिस्वरूप शुद्धात्माके भान के बिना रागकी नास्ति कोन 
!े करेगा ? आत्मामें काई परका प्रवेश है ही नहीं ते। किर 
त्याग किसका ? पर वस्तुका त्यागका कर्तृत्व व्यर्थ ही 
बिपरीत सान रखा है, उसी मान्यता का त्याग करना है। 
प्रभा-यदि सत्य समझमें आजाय ते बाह्य व॒तनमें 


फाइ फर्क न दिखाइ दे अथवा छागें। के ऊपर उसके 
ज्ञान की छाप न पड़े? 


. उत्तरः-एक द्रव्यकी छाप ठुसरे द्रव्य पर कभी तीन 
केक ओर तीन काठमें पड़ती ही नहीं है। भत्येक द्रव्य 
खतत्न हैँ। यदि एक की छाप दुसरे पर पड़ती हेतती 
ति। प्रिलाकीनाथ तीथ कर भगवान की छाप अभव्य जीव 
पर क्यों नहीं पडती ! जब जीव स्वय अपने द्वारा ज्ञान 
फरके अपनी पहिचान की छाप अपने ऊपर डालता है 


पोष । भ२े४७२ 





तब निमित्तमें मात्र आराप किया जाता न है। बाहरसे 
ज्ञानी पहिचाना नहीं जा सकता। वें ही है 
सकता है कि ज्ञानी दाने पर भी वाह्म में हजारे! सरीया 
हैं और जज्ञानी के वाह्म में कुछ भी न दे । ज्ञानीका 
पहिचानने के छिये यदि तत्त्वदष्टि हे ते ही वह 
पहचाना जा सकता है। ज्ञान के उत्पन्त हे। जाने पर 
बाह्य में कोइ फर्क दिखाई दे या न दे किन्तु अंतदष्टि 
में फक पड ही जाता है। 

सत्‌ के सुनते ही एक कहता है कि अभी ही सत्‌ 
बताइये, यों कहनेवाला सतका हकार करके *सुनता है, 
वह समझनेके येग्य हे और दुसरा कहता है कि “अभी 
यह नहीं, अभी यह मेरी समझ में नहीं आ सकता” 
ये कहने वाढा सत्‌ के नकारसे सुनता है, इसकिये वह 
समझ नहों सकता । 

श्री समयसार जी की पहली गाथामें ये स्थापित 
किया गया है कि में ओर तू देने सिद्ध हैं; इसके 
सुनते ही सबसे पहली आवाज में यदि हां आगई ते 
बह येश्य है-उसकी अल्पकालमें मुक्ति दवा जायगी और 
यदि उसके वीचसें फोइ नकार आगया ते वह खमझने 
भे' अर्ग'छा समान है। | 

प्रश्न-यदि अच्छा सत्समागस हे। तो उसका असर 
हाता है या नहीं ९ 

उत्तर-विरकुल नहीं, किसी का असर परके ऊपर 
है। द्वी नहीं सकता। सत्समागम भी पर है। परकी छाप 
तीन काल ओर तीन छेाकमें अपने ऊपर नहीं पड़ 
सकती । ह 

आह ! यह परम सत्य वेधिदुरलभ है।सच्ची समझ 
के छिये सर्व प्रथम सत्त्‌ का हकार आना चाहिये। 

मुख्यगति दा है-एक निगाद ओर दूसरी सिद्ध। यदि 
सतूका इनकार कर दिया गया ते कदाचित्‌ एकाद अन्य भव 
लेकर भी बादमें निगाद में ही जाता है। सतके विरेधध 
का फल निगाद ही हैें। और यदि एक बार भी जत्तरसे 
सत्‌का हकार आगया ते उसकी मुक्ति निश्चित है। हकार 
का फल सिद्ध और नकार का फल निगाद है। 

यह जेः कहा गया है से त्रिकाछ परम सत्य है। 
तीन काछ और तीन छेकमें यदि सत्‌ चाहिये “दे ते 
जगत का यह सानना ही पडेगा। सतसें परिवतन' नहीं हेतता, 
सत्त्‌ के समझने के छिये तुझे ही बदलना द्वागा। सिद्ध 
हेने के लिये सिद्ध स्वरूप का हकार द्वाना चाहिये । जि 


। ९७ ; 


भजानी जीवकी विपरीत चाल और पुदुगलकी सरलता 


पुदूगल परमाणुओं का ऐसा स्व- 
भाव है कि यदि केाई जीव विकार 
नहीं करे तो. वह जीवके साथ नहीं 
लगते है, किन्तु यदि केाइ जीव उल्टा 
घलकर परमाणुओं को बताता है, 
अर्थीत्‌ उनकी ओर छक्ष करता हैं 
ते वे आये विना नहीं रहते | भज्ञानी 


' जैन शास्त्रों की कथन पढ़त्ति 
जैन शास्त्रों में दे! प्रकार का 
कथन है-एक वास्तविक ( परमार्थ 
यथाथ', निश्चय ) दृष्टिसे, दूसरा अवस्था 
(भंग, भेद, निमित्तादि ) दृष्टिसे | जहां 
व्यंव्ारटष्टिसे कथन किया गया हे। 
बहां यदि शब्दानुसार अथ किया जा- 
यगा ते. वह गलत है। जेसे 'इ“ग्लेण्ड 
नी के विरूद्ध छड रहा हैं” यह 
कथन छेोक प्रसिद्ध है; किन्तु यदि 
इसका शब्दानुसार अर्थ किया जायगा 
ते -यह असत्यार्था है | इसलिये 
उसका परमार्था क्‍या है, यह जानकर 
परमार्थ' अर्था किया जाय ते ठीक 
हगा, अन्यथा व७ गछत है। और 
जब गछतके सही माना जायगा ते 
अनादिकालीन भ्रम बना ही रहेगा । 
ओर ऐसी स्थितिमें वह व्यवहार बचनों 
के ही निभ्चय वचन मान कर शास््र 
का आर्था करेगा, तथा उस श्रम के 
पुष्ट करेगा, तो उसे ऐसा अभिमान 
हुये बिना नहि रहेगा कि मुझ शास्त्र 
का अभ्यास है | 
जैन शास््रका अर्था किस प्रकार 
करना चाहिय्रे, इसकी रीति श्री माक्ष्‌ 
मार्ग प्रकाशक (प्रृष् 
प्रकार -कद्दी गई हैः- दि 
, ४ जिनमार्ग' में कहीं ते निश्चय 
नय (वास्तविक दृष्टि ) की मुख्यता 
सहित व्याख्यान है, उसे ते यां ही 


>> +->--+न 


२०६) में इस, 


जीव स्वयमेव राग-हेप करता है 
फिर भी वह परसाणुओं का व्यर्थ हा 
देशष निकारूता. है कि इऩने सुझे राग 
द्वव कराया हे | किन्तु सच ते यह 
है कि उसी अज्ञानी जीवने राग-हप 
करके पुदूगछां के बुछाया है। केई 
रागद्वेष करके पुद्गछेंके! बुछाये ओर 


गतांकसे आगे-- 


'जैनधर्मः-३ 


लेखकः रामजी माणकच द दाशी 
2», 7», 2», 7:59, 2», 259. 22»- 22,५७५, 
जानना चाहिये कि सत्यार्थ , इसी 
प्रकार हैं! तथा कही व्यवहारतयकी 
मुख्यताके छेकर कथन हू उसे यां 
आनना चाहिये कि 'यों है ते नहीं 
किन्तु निमित्तादिकी अपेक्षा से उपचार 
किया गया है, ” ओर इस प्रकारसे 
जाननेका नाम ही दाने नये का 
अहण हैं। किन्तु दाना नयां के 
व्याज््यान के समान सत्यार्थ जानकर 
“इस प्रकार भी है ओर इस प्रकारभी? 
यो अ्मरूप प्रवर्तन से ते देने नयां 
के। अहण करना कहा नहीं है ।” 

. इस पद्धति से यथार्था अर्थ करना, 
ओर यथार्थ स्वरूप क्‍या है. यंह जा- 
नना, और व्यवहार अर्थात्‌ विकार 
भद्भ ग, निमित्त, अवस्था, बाह्य इत्यादि 
जा जिस रुपमें हे उसे उसी रूपमें 


जानना, और इस प्रकार जानकर, 


फ़िर व्यवहार परसे छक्ष छाडकर 
निश्चय पर लक्ष देना; ऐसा करनेसे 
शुद्ध अवस्था प्रगट हाती हैं, 
किन्तु भेदभंग, विकार, निमित्त 
आदि पर लरक्ष देनेसे बिकारी अवस्था 


[8 


प्रगट द्वाती है । 


वे नहीं आये यह कैसे हे सकता है 

बेचार पुद्गल ते जीवका कुछ 
नहों बिगाडते, किन्तु जीत्र दही स्वयं 
रागादिद्वारा अवरुद्ध दाता हैं, तब 
पुदूगछ मात्र उपस्थित रहता है; फिर 
भी अपने रागमें दूसर का देप 
निकालना, यह जीवकी त्रिपरीत चाल है। 


निमित्तसे छाभ-हानि मानी जाय 
ते प्रतीति [इृष्टि|का देप आता है, ओर 
जाया जाने कि निमित्त है ही नहीं 
ता वह ज्ञानका दाप हैं। इसलिये 
दर्शान और ज्ञान दाना दाप रहित 
हवेना चाहिये अथोत वह सम्यग्दश न 
सम्यग्ज्ञानस्प हाना चाहिये। ऐसा हान 
पर ही जीवके त्रिक्काछ टीकनवाले ध्रुव- 
स्वरूप पर छक्ष (झुक्राब) रहा करता है; 
जिससे सम्यकूचारित्र प्रगट द्वाता हे । 

जन शासत्रों में जीव, उसकी चि- 
कारी दशा, अविकारी दशा, कर्मों के 
साथ निमित्त नमित्तिक संबंध, अजीव 
इत्यादि सब वैज्ञानिक रीतिसे सिद्ध. 
किया गया है । जन दर्शान कर्मवादी 
नहीं किन्तु आत्षमवादी दर्शन है । 


जन दर्शनक्षी अनादिअन तता 
वतंसान में जितने क्षेत्र तक 


 ज्ञाया जा सकता है ऊतना ही मनुष्य 


क्षेत्र नहीं हैं। इसलिये तमाम मसनु- 
प्य क्षेत्र का छक्ष में रखकर विचार 
करना चाहिये ' कि विश्व मे जैसे 
अज्ञानता अनादिकालस हे उसी तरह 
सन्‍वा ज्ञान भी अनादिकाक्षस हैं। 
यदि इस जगतमत 'ज्ञागा नहीं हा ता 
अज्ञान! भी नहीं हा सकता। सम्य- 
ख्ञान कहो या जेनघर्म, देने। एक ही 
हैं, इसलिये जैनवर्म' अनादि काढते 
है, और अनन्त काल तक रहेगा। यह 
हे। सकता है कि वह (ज्ञान) अमुक मनुए्स- 


आत्सधर्मा + ७ 


सत्र में अगुक कालमें नहीं दे।, किन्तु 
सर्व मनुष्य क्षेत्र में ओर सब काल में 
अज्ञान का वना रहना नहीं हे। सकता। 
यदि यह द्वा सकता दवा तो यह 
निशचत किसने ,किया कि यह 
“अज्ञान! है! सम्यम्ज्ञान ही सत्यक्ञान 
और मिथ्याज्ञानका निश्चय करता है | 

यह हा सकता हैं कि अमुक 
मनुष्य क्षेत्रम कितने ही समय तक 
सम्यग्ज्ञान नहीं हे।, किन्तु उस क्षेत्रमें 
ओर अमुक समय पर एक जीव 
अपनी जउन्नतिके साधता हुआ उस 
मनुष्य क्षेत्रमें जन्म के ओर वहां पर 
अपनी उन्नति के पूर्ण करके केंवल- 
ज्ञान प्रगट हे। उस समय उस श्षेत्रमें 
दूसरे पात्र जीवों का उनका उपदेश 
निमित्तरुपसे मिल्ले, ओर वह पात्र 
जीवों अपनी याग्यतासे उस उपदेशकेा 
सुनकर अपना यथार्था स्वरूप निशुचत 
करके यथाथों धर्मा (स्वभाव) में प्रवेश 
करता है । क्रम क्रमस उन्नति में 
बढते हुये वेसे मनुष्य लिस भाव से 
सपूर्णज्ञानका प्राप्त करते हैँ उस भाव 
के वे बताते हूँ; इसलिय उन्हें “ तीर्था'- 
कर ? अर्थात्‌ ' तेरने का मार्गों बताने 
वाछा ? कहा जाता हैं। 

भरतक्षेत्रमें धर्माका प्रवाह कुछ 
समयके लिये रुक गया था; किन्तु 
उसके बाद श्री ऋषभदेवआदि चौवीस 
तीर्थ'कर हुये। उनके उपदेशसे भरत 
क्षेत्रमें यथार्थ धर्मा-प्रवर्तन हे। रहा 
है। तीर्थंकर ज्ञान और पुण्य देनां 
में पूर्ण हाते हैं। उनके बीतराग 
देने पर इच्छाके दूर हे। जानेसे सहज- 
रीत्या (बिना ही इच्छा के) बचन 
वर्गणा सर्वांग से खिरती हैं, जिसे 
दिव्यध्वनि कद्दा जाता हैं, अथवा 
जिसे ओम भी कहते है। उनकी 
धम सभा (समवशरण) में आये हुये 


पोष ; 
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' पैव-दैवांगनाये, मनुष्य-मंनुष्यनियां, 


और तिय'च-तिय चनियां सब अपनी 
अपनी भापामें समझलिया करते हैं। 
इस दिव्यध्वनिके। उपचार से तीथ कर 
का उपदेस कह। जाता है| 
जैनधम के लिये सोराप्ट्रका भाग 
सोौराष्ट्र प्रदेशान्तर्गत गिरनार पर्वात 
पर वाईसवे तीर्थ कर नेमिनाथ भगवान 
के दीक्षा, केबल ओर मे।क्ष कल्याणक 
हुये हैँ। उन्हीं के समयमें उन्हीं के 
कुटुम्बी श्री क्ृप्णवासुदेव ओर श्री 
बलभद्र शलाका पुरुष हुये थे। गिरनार 
पर्वत जैमांका सुविख्यात ती्थां है । 
इस गिरनार पर्वातकी गुफासें श्री 


धरसेनाचार्या विराजते थे | उनने अपना 


दिव्यक्षान श्री भूतवली और श्री पुष्प- 
दन्त मुनिराजों के दिया था। और 
उन मुनियेने भविष्यमें हनवाठी बुद्धि 
की मन्दता के जानकर 'पटूखण्डागम! 


की रचना की थी। वे ग्रथ अब 
हिन्दी टीका सहित मुद्वित हा 


रह हैं। यह पट्खण्डागम वर्तमान 
जैन साहित्यमें सबसे अधिक प्राचीन हैं । 
जतेंमे 'तत्त्वाथसूत्र' स्व सान्यप्र थ 
है। उसकी रचना भी सोराण्ट्र मे' श्री 
उसास्वामी आचाय॑ने की थी । भगवान 
श्री कुदकुदाचार्यदेव रचित परमा- 
गम श्री समयसार का गुजराती अनु- 
वाद ओर प्रकाशन भी अभी (सन- 
१९५० मे ) इसी अदेशमे' हुआ है। 
* श्रुजय ? भी सुप्रसिद्ध जैन तीर्थ- 
क्षेत्र हें। वहां पर पाण्डवादि अनेक 
महापुरुषां को केवरलक्षानकी और मेक्ष 
की प्राप्ति हुई है। यह क्षेत्र भी सौ- 
राष्ट्र में है। 
अभी निकट भूतकालमे ही बवा- 
णिया बन्दर में श्रीमद्‌ राजचढद्र द्वा 
गये है। वे जैनधम' के एक मद्दान 


तत्त्वज्ञानी फे रूप में प्रसिद्ध हुये है । 
अभी कुछ समय पूर्वा ही उनका स्मा- 
रक ववाणिया में घना है। उनने 
गुजरात और काठियावाड में जैन धर्म 
की अध्यात्मविद्याके वीन वेकिर उसका 
अच्छा प्रचार किया था। जैन धर्म 
के यथार्था स्वरूपके समझानेवाके अनेक 
पत्र ओर नांध जा उनने ' अपने 
शिष्याके लिखे थे-प्रगट हुये हैं. । मुसुश्षु 
उनका अच्छा छाभ ले रहे हें । 
“+अन्तमें-- 

मैं युवक हूं, पृद्ध हूं, शरवीर हू', 
पण्डित हूं, सर्वश्रेष्ठ हैं, दिगिम्बर हू, 
बोद्धमतका आजा हूँ, अथवा ह॒वे- 
ताम्बर हूं, इत्यादि शरीर के भदां के 
मूर्ख आदमी अपना मानता हैँ, यह 
भेद जीव के नहीं हैँ | पिरमात्म प्रकाश 
गाथा ८२] 

जीव वॉद्धका आचाय' नहीं, दिग- 
स्तर नहीं, शवेताम्बर नहीं, किसी वेष 
का धारी नहीं अर्थान एकदण्डी, ब्रिदृण्डी, 
हंस, परमहस, सन्‍्यासी, जटाधारी, 
मुंडी, रुद्राक्षमाठा, तिलक, कुलक, 
घाष, इत्यादि किसी भी बेष का धारी 
नहीं है। बह एक ज्ञानस्वरुप हैं। 
( परमात्मप्रकाश, गाथा ८८ ) हु 

जीव त्राह्मण, क्षत्रिय, बैब्य, या 
शूद्व नहीं है। पुरुष, खी या नपुसक 
नहीं है; वह ते। ज्ञानस्थरूप दाने से 
समस्त वस्तुओं के जाननेवाला है। 


इसग्रकार जेनधर्मस'का अथ', जैन 

तत्त्वका सक्षेप, जनधम'के शाश्रोंकी 

फथन पद्धति, जैनदर्शनकी अनादि 

अनन्तता ओर जैनधर्म के लिये 

सोराष्ट्रका भाग, इन पांच विभागों द्वारा 

यह कथन समाप्त किया जाता है। 
“से पूर्ण --- 
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:-९९ ॥ 


के 


9 बंधन आर 


0९७, ५५, 
बम 


ब्य्ः 


प्रराधानता «६ 


[ परम पूज्य सदूगुरुदेव श्री कानजी स्वामीका समयसार-पर-अ्वचन ता, २६-१२-४३ | 


--५ बंधन क्‍या हैं ! :-- 
लिस भावसे आत्माकी स्वाधीनता नष्ट हा जाय और 
पराधीनता आजाय उस भावका बंधन कह्दते है। आत्मा 
में जा पराधीन भाव है वदी आत्माकी हानिका कारण 
है। आत्या अनादि अनन्त ज्ञानमूर्ति है। उसे जाने बिना 
किसीमी प्रकार के पुण्य पापके भावांका हाना आत्माके 
लिये बधनकरता है--आत्मगुणां के लिये हानिकार है। 
जीवने अनन्तकाछसे संसारकी बातें झुनी है, किन्तु 
उसने यह आजतक नहीं जाना कि आत्माका क्या स्व॒रुप 
है ओर आत्माका बंधन कया है। अज्ञानीका ते स'सारका 
बंधन-दुःख द्वी नहीं माठुम हेता। 
--: आत्मा क्या है $-- 
शरीरके परमाणु आदि वरतु है, उसीप्रकार आत्मा भी एक वस्तु 
है। शरीर मूल वस्तु नहीं है किन्तु वह बहुत से परमाणुओ का 
संग्रह हे-सूक्ष्म मिट्टी है। यद्यपि परमाणुक्ी दशा बदल 
जाति है किन्तु वह परमाणुरूपसे ते कायम रहता ही हैं । 
शरीर आत्मा नहीं है, किन्तु शरीरमें रहनेवाला शरीरसे 
मिन्न एक आत्मा है | 
आत्मा वरतु है, जगतकी अनादि अनंत चीज है, 
उसमें अनन्त गुण हे, जानना-मानना आदि आत्माके 
गुण है। ऐसे आत्मा के ग्वरुप के न जानकर एसा 
भाव करना कि "मै शरीर हू, पुण्य पाप भेरे है, पुण्यसे 
मुझे धर्मा द्वाता हैँ! से वबंधनकर्ता है। वह आत्माक्रे 
गुणां की शक्तिका घात करता है। 
आत्मा एक वस्तु है, शरीरादि उससे पर (भिन्न) 
है । जब यह जीब माताके पेटमें आया तव उस शरीर 
के साथमें लेकर नहीं आया था, किन्तु वह पिण्ड ते 
माताके पेट में जड़ रजकणां से बना था। 
बंध का कारण ६ 
आत्मा ज्ञानखभावी है; केाइ भी वस्तु निगुण नहीं 
द्वाती, यदि वस्तुमें गुण नहीं हो! ते वह कैसे पहचानी 
जाय ? आत्मा के किन गुणां के छेकर जाना-पहचाना 
जाय ? ज्ञानगुण से द्वी तो आत्मा की पहिचान द्वोती है। 


आत्मा में ज्ञानादि अनन्त गुण है। ' में जाननेवाला शुद्ध 
ज्ञानस्यथभावी आत्मा हूँ;” अपने इस स्वरुप के भूलकर 
यह मान लेना कि 'जोा पुण्य पाप है सो में हूँ, जे। 
श-रादि है वह में हूँ! यही अज्ञान हे-वघका कारण है। 

आत्मा क्या वस्तु है? वह जाननेवाला अखण्डज्येति- 
ज्ञानस्थभाबी है। जानना हो उसका स्परूप है। वह 
अपने ज्ञायक (जाननेवाले) स्वभावकी ओर उन्मुख न 
हाकर यदि यह मान वेठे कि “ मेरे आत्मस्वमाव के 
या गुण के मुझे केई अन्य दे देगा, अथवा केई दूसरा 
सदायता कर देता ते बह प्रगट है। जायगा ? बस यही 
मान्यता वबधन ओर यही पराधीनता है। 

जे। यह मानता है कि किसी के श्राप या आशीबीद से 
मेरा बुरा-भला हे। सक्ृृता है वह परसे अपना भरा- 
बुरा मानने के कारण आत्मा के स्वत न्न स्वभाव की हिंसा 
कर रहा है, उसे आत्माकी स्वतत्रता पर विश्वास 
नहीं है | यदि उसे विश्वास हे! तो उसकी यह धारणा 
द्वानी चाहिये कि मैं अनादि अनन्त स्वतन्न वस्तु हूँ 
मुझमें पराधीनता नहीं है |” 

--5 बंबन क्यों हेता है? : 

प्रशन;-ते फिर आत्मामें बधन क्यों हेता है ? 

उत्तरः क्‍यों कि उसे अपने वस्तुस्थभावक्ी खबर नहीं 
हैं, इसलिये वह परसे लाभ मानता है। अर्थात्‌ बह यह 
मानता हे कि मुझमें ते। शक्ति हे ही नहीं । यही पराधीन 
भाव हैं। ओर यहीं आत्माके धर्म र्रभावके अधर्म'द्शारूप 
यानी बंधनरूप बना डालता दैें। 

इन:- व धन किसे कहा जाय ? 

उत्तर:-जा भाव आत्माके गुणकेा रार्ूता है वह बंधन 
है। जिस भावसे आत्माके गुणांकी शक्ति रुकती है वह 
वधनभाव है । आत्मा एक पदार्थ' है। केाई वस्तु विना 
शुणके नहीं हाती। आत्मा का स्वभाव--आत्माके गुण 
आत्मामें ह्वी हें; किसी पर के ऊपर आत्मगुण अवलम्बित 
नहीं हैं । यदि किसी परसे आत्माके शुण आवबे' ते। इसका 
सीधा अर्थ यही हुआ कि आत्मामें गुण नहीं है । और 
जब आत्मामें गुण नहीं होंगे ते किसी सी कारणसे वे 
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प्रगट नहीं है। सकेगे। ओर यदि हि ट् ते फिर उन्हे पर 
की सहायता की आबइयका दी क्यों रहेगी ! है 

जीवके लिये यह संसार नया नहीं है। अनादिसे 
यह जीब पराधीन मान्यताके कारण परिश्रमण कर रहा 
है। यह कभी शुद्ध नहीं हुआ। यदि एकबार भी आत्मा- 
शुद्ध द्वेजाय तो फिर कमी मी उसे संसार (अशुद्धता) 
न है। ( जैसे मक्खन का धी बन जाने पर फिर वह 
घी कभी भी मवखन नहीं वन सकता ।) किन्तु मान्यताकी 
भूछ अनादिकालसे चली आ रही है। पुण्य पाप दानों 
हो विभाव से उत्पन्त हुये है। थे स्वभाव नहीं है। यदि 
वे स्वभाव हे तो उनका कभी भी नाश नहीं हेा।। जो 
परबस्तु है उसे आत्मस्वभावकी मान छेना, यही अनन्त 
जन्म -मरणका कारण है। 

आत्मा और परमात्मा 

आत्मा स्वय परमात्मा है। आन्मा ओर परमात्मामें 
सिर्फा इतना ही अन्तर है कि परमात्माने अपना अवि- 
कारी स्वरुप प्रगट करलिया है, ओर इस आत्माने विकार 
के अपना सान रखा है। जब फेाइ आत्मस्वरूप के 
विकार रहित सानकर उसे प्रगट करता है तब वह आत्मा 
स्वय' ही परमात्मा कहछाने छूगता है'। किन्तु यदि केाइ 
अपने विकार रहित स्वरूप के नहीं माने और पराधीन 
भावके अपना मानकर ये कह्टे कि “मुझे स्वत्तत दाना 
है” ते वह सत्र बस्तुके जाने बिना स्वतत्र कहां से 
है। जायगा ! 

यदि केई आत्माके जैसा है वैसा नहीं माने ते भी 
वह कहीं सी किसी न किसी रूप में बस्तु के ते मानेगा 
ही ! उसे खभाषक्री खबर नहीं है इसछिये वह यह 
मानेगा कि जे। पुण्य पाप है दद्दी मैं हूँ! किन्तु वह 
जब तक पुण्य पापका अपना स्वरूप मानता है, उसे 
अपना सद्दायक भानना हे तब तक डसके बधन है । और 
पुण्य पाप मेरा स्वरूप नहीं है, पुण्य भी मेरा सहायक 
नहीं है इस अकारकी पराश्रय रह्दित श्रद्धा ही बधन से 
छूटनेका उपाय है । 


अधिकार और विकार 
जहांवर गुण देता है वहींपर उसकी विपरीत 
अवस्था [विकार] दवा सकती हैं। लकड़ी में क्रोध नहीं 


है क्योंकि उसमें क्षमा भुण नहीं है। जहां क्षमा गुण 


हे।ता है वहां उसक्रे विपरीत हेने से क्रोध भी हैे। सकता 


पोष १४७९ 


है। क्योंकि जछ में शीतल गुण है. इसलिये वह अप्नि 
के निमित्तसे गरम भी द्वाता है, फीर भी उप्णता उसका 


_बारतविक स्रभाव नहीं है, किन्तु शीतल गुण का विकार 


है. अर्थात्‌ गुणकी विपरीतता है। आत्मामें जा क्रोधादि 
बिकारी भाव है; वे यह सूचित करते है कि उनके पीछे 
क्षमा इत्यादि गुण शब्रिकाछ पड़े हुये हूं। विकारीभाव 
अविकारी गुणकी विपरीत स्थिति है, जितता चिक्कार 
दिखाई देता है वह सब गुणकी विपरीत दमा हैं । 


शरीरादि पर है यह ते सभी कहते दूँ, किन्तु वास्‍्त- 
वें उस प्रकार मानते नहीं हैं। आत्मा में क्रोधादि 
विकार मातम होते हैँ, यदि आत्मा का अबिकारी स्वभाव 
नद्दोते विकार हा कहां से ? क्षमा गुण के बिना 
क्रोध हे। नहीं सकता। जा क्रोधादि विकार मातम देते 
हैं वह आत्मस्वभावका गुण नहीं है किन्तु क्षमा गुणकी 
घिंपरीतता है। गुणकी विपरीतता अथवा परसे लाभ 
मानता ही वध है। पुण्य पाप के स'पूर्णा विकारीभांव 
आत्मा के अविकारीगुण की विपरीततासे द्वाते हैं। 
उन विपयीत भावां से ( पुण्य पाप से ) आत्मा के लिये 
छाभ मानना यही बंधन है । 


पराधीनताकी व्याख्या 

वधन का अर्थ है पराधीनता-दुःख। सर्वा साधारण छेग 
भी कहते हैं कि।-“ पराधीन सपने सुख नाहीं?” इसका 
अर्थ छाग यां कहते हूँ कि नौकरी इत्यादि पराधीनता 
हैँ, किन्तु पराधीनता की यह व्याख्या दौर नहीं है । 
यद्द ते स्थूछ अथ' है । आत्मा त्रिकाल शुद्ध, निर्दोष, 
चीतराग स्वहुप हैं, यों न मानकर उसे शरीरादि अथवा 
रागह्रेषयुक्त मानना यही वास्तविक पराधीनता, है और 
उसमें स्वप्नमे भी सुख नहीं हे । संसार के छाम में 
( धन, स्ली आदि तथा पुण्यमें ) ही लीन हे। जाते है 
किन्तु उससे अतिम याग छाम में ते मात्र शून्य ओर 
पापका ढेर दी हैं। पुण्य-पाप के वब'धन भाव ओर 
उससे रहित स्वाधीन स्वभाव का विभाग करना जहां तक 
नहीं आता चहां तक सुख की गंध ख्प्नमें भी नद्दी 
आ सकती। 


अनादिसे पुण्य पाप के बिकारी भावफा तथा शर्पर 
मन और वाणी के अपना मानकर बंधन भाव उपस्थित 
किया गया है। स्वतन्न तत्त्वमें पराश्रय के लेकर सुख 
बुद्धि करढेना यही स्वाधीनता की हत्या हैं। सम्यम्ज्ञान 
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श्र 
के बिना न ते सीधा भाव समझा जा सकवाहै ओर न 
बंधन टाछा जा सकता है। आत्मा स्वय ज्ञानानद झुद्ध 
खरूपी है उसे भूलकर जितना परका आधार मानता 


उतना ही वधन हे-ठुःख ढे। 


पात्रता और ब्रह्मचर्य 
तत्व समझने के ढिये प्रारभमें त्रह्मनचय का रग 
हवाना चादिये। श्रीमद्‌ राजचन्द्रजीने कहा है कि--- 
४ पात्र विना वस्तु न रहे, पात्र आत्मिकनज्ञान । 
पात्र थवा सेवे सदा, अह्मचर्या सतिसान्‌ ॥ ” 
जवतक आत्मामें पात्रता नहीं आती तवतक बिना 
पात्रता के वस्तु कैसे टिक सकती है? इसलिये सबसे 
पहके असथागी तत्त्यकी रूचि-श्रद्धा करने के खिये पात्रता 
(याग्यज्ञा ) आवश्यक है। पुण्य-पाप से आत्माका कल्याण 
नहीं द्वाता ऐसी प्रतीति--श्रद्धा हुये बिना त्रिकालमें भी मुक्ति 
नहीं द्वा सकती। ऊपर कहा भी हे क्ि---“ पात्र थवा 
सेवे। सदा त्रह्मचर्य मतिमान्‌ ? इसमें सिद्धांत क्‍या हे ? 
यही कि आत्माके बिना परकी ओर विषय ( संचेगीभाव ) में 
ज्ञा तीत्र आसकि के हारा सुख मान रहा है, उसे 
पृथक्‌ तक्त्व-अस यागा स्वभाव ख्याल में नहीं आसकेगा। 
पर संयाग के निमित्त से आत्मा में जे भाव हेता 
है उस संयेगी भावका अपना स्वरूप माननासा ' अज्ह्! 
है । इसमें दा वाते आई। (५) शरीरादि सब्॒ पर है 
ओर (२) पुण्य पाप के भाव भी पर है। केयेों की जब- 
तक परके ऊपर हरक्ष्य करके उसमें अपनापन मानता हैं 
तबतक पुण्च पाप के भाव हेते हे, किन्तु वह स्वभाव में 
नहीं है इसलिये उन्हें दूर किया जा सकता है। यदि 
वे पुण्य पापके भाव स्वभावमें हवाते ते कभी भी उन्हें 
दूर करके मुक्ति नहीं किया जा सकता | 
.. जिसके पर संवागकी (विपयकी ) बृत्ति तीवघ्ररूपसें 
मौजूद है, अर्थात्‌ जा परका श्रीतिके साथ संवेदन करता 
है उसे आत्मतत्त्का असंयागी खमाव समज में नहीं 
आयगा | 
आत्मा पर से ब्रिल्‍्कुल भिन्न हैँ, पर्यायमें कम' के 
(परवस्तुके) निमित्त से आत्मा म्वय विपरीत हा कर जा 
भाव करता स्वभाव भाव नहीं है, वह सयागी 
विकारीभाव हैं | उससे रहित असयागी की श्रद्धा के 
लिये पहले त्रह्मचर्य का रंग दाना चाहिये; इसलिये 
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जिसके अन्नह्मचर्य हैं अथोत्‌ जिसने परवस्तु में सुखबुद्धि 
मान रखी है उसके परसे भिन्न शुद्ध आत्माकी- श्रद्धा 
हाने की पात्रता नहीं है! 
ज्ञानी और अज्ञानी 

यहांपर पात्र हेने के लिये “अहक्नचर्य का रंग ” 
हाने की बात कही गइ है। इसका गतरूब यह है 

सभी ज्ञानीयां के ज्ञान दाते ही पर का समस्त संग 
छट ही जाय ऐसा नहिं किन्तु परपदार्थ के प्रति जा तीतन्र आसकि 
है वह अंतरमें नहीं रहती | मेरा सुख आत्माके सिवाय 
किसी पर पदाथ' में--म्र्ग मे! अथबा राजपद में कहीं 
भी नहीं है ऐसी प्रतीति दाने पर रागठ्वेप बिपयक अल्प 
अस्थिरता हा सकती हैं किन्तु संयागमें खुखबुद्धि नहीं 
हाती, जब कि अज्नानी के ता भौतर ही मौतर पर सचाग 
मे' सुख की तीत्र आसक्ति बनी रहती है, उसे पुण्यकी 
मिठास का अनुभव हाता रहता है, उसमे एसी श्रद्धा 
की पात्रता नहीं है कि आत्मा झुद्ध चेतन्‍्य परसे अलूग 
हाह। 


॥% श | || 
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सुख 

आत्माके सिवाय पर पदार्धा का सयागी सुख सच्चा 
सुख नहीं' हे वह ते। केवल अपनी एक खाटी कल्पना है। 
जे। सुख भगवान आत्मसामें त्रिकाल परिपृर्ण' भरा हैः उसे 
न माने ओर परमें (जहां कभी भी सुख नहीं हे। सकता) 
सुत्र माने उसने अपने के नाचीज मान रखा है, उसे 
आत्मा के प्रति श्रद्धा नहीं है इसलिये उसने परमें सुख 
मान लिया है। किन्तु असयागी आत्मा की श्रद्धा के बिना 
सच्चा सुख हे ही नहीं सकता | 

समजण और त्याग 

/ आत्मा परते मिन्न, निर्दोष, निकेप तत्त्व है तथा 
अपने गुणांसे जीनेबालछा स्पृतत्र है । पुण्य पापतते आस्मा 
के केाई छाभ नहीं” एसी यथाथ' मान्यता फे बिना 
यागी हाकर यदि मर जायते। भी केई लाभ नहीं हेता। 
आर समझ लेनके बाद तत्काल ही त्यागी दे जाय यह 
सबके लिये सभव नहीं हैं। आत्माका यथार्था स्वरूप 
समझ लेनके वाद भी पूर्व पुण्यके याग से ज्ञानी भी 
चक्रवर्ती हते हैं। भरत, श्रेणीक ओर भगवान ऋषभदेव 


इत्यादि राज्य के धनी राजाथ ओर उन्हें स्वरूप का भान 


भी था। ससारमें हाने पर भी ऑर अमुक रागद्वप 
( पुरुषाथं की कमजेररी के कारण ) होने पर भी ' यह 


आत्मघर्मा । ७ 








'भैरा खहूप नहीं, में चिंदानंद निर्विकारी पूर्ण शुद्ध स्वरूप 


भान था। यदि केई 
बिना भान के हजारों रानीयें आर शज्ञपाट के छोड़कर 
त्यागी ( बाहयमें ) द्वाजाय ते! भी धर्म नहीं. है। आकर 
पुण्य पाप रहित खरूप की स्वतत्र पहिंचान बिना वह 
सबं बिना इकाई के शुल्थ के समान हू । ज्ञानी जीव 
संसारमें राजपाट, ख्लरी आदि के स यागमें रहने पर भी 
उन सबकी रोग समान दी मानता है। बह अपने स्वरूपकी 
पैनो दृष्टि से यह जानता हैं. कि मेरे स्वभावका सुख 
मुझमें ही है शेप सब (पर संयागीभाव ) खत्तत्रता का 
खून करने बाड़े हैं । 
हानी और अज्ञानी की दृष्टिमि बडा अंतर 
इससे मिश्चित हुआ कि 'जे समझते हैं वे सब 
छोड़कर चले द्वी जाते हैं अथवा जे छोड़ते हैं वे सब 
समझते ही हैं” ऐसा काई सिद्धांत नहीं है। इसका 
मतल्व यह हुआ कि बाहर से द्वी नहीं देखना है किन्तु 
भीततरमें फितनी आसक्ति है इसका साप छेना है। ज्ञानी 
भौर अज्ञानी देने की बाह्य क्रियाएं. एकसी दिखाई 
देती दूँ किन्तु भीतर फे आसकि भावमें बहुत चंडा अंतर 
है। उदाहरण के रृपमें--विल्ी अपने बच्चोके मुद्द से 
पकडती है और चुट्दे का भी मुंह से हीपकडती है; फिर 
भी उसे अपने बच्चे पर प्रेस दाता हैँ ओर वह चूहेकेा 
खा डालने के लिये पकडती है । इस प्रकार वाद्य में एकसा 
हे।ने पर भी भीतर से ” पकड़ पकडमें अंतर है। ”? 


मेरा स्वरूप स्व॒तत्न है, फाई भी परवस्तु मुझे छाभ 

या नुकसान करनेके लिये तीम छाक और तीनकालमे समय 
नहीं है। ऐसी तत्त्व चुद्धि जिन्हें प्रगट हुई है उन ज्ञानियों 
में ओर जे। परवस्तु से छाभ और ह्वानि मानते हैं ऐसे 
अक्षानियों में कितना बडा अंतर है, यह मुमुक्षुओंका 
ज्ञात हुये बिना नहीं रहता। सगी साता और थाई माँ 
देनें पुत्र का पाछन एक समान करतो हैं) फिर भो अ त- 
रंगमें अतर है। एक के! उस पर सच्चा प्रेम है जब कि 
दूसरी पैसे के लिये प्रेम करती है और समझती है कि 
ड यह पुत्र मेरा नहीं है, यह मुझे कमाकर नहीं खिछा- 
यगा ”। उसी शकार ज्ञानी अर्थात्‌ धर्माबुद्धिबाढे के 
अंतरगर॒ष्टि से परवस्तु के प्रति इस प्रकार नकार भाव 
दाता है कि “ यह दशरीरादि मेरे घरकी वस्तु नहीं है 
और पुण्य-पापके केई भाव मेरे खवभावसे नहीं आते, 


पोष ; २४ छ्र्‌ है 


4 इस प्रकार शुद्धदृष्टिका उन्हे 


इसहिये वे मेरे नहीं है। किन्तु अज्ञानी जीव पर संयोग 
में छाम और हानि मानता है अर्थात्‌ वह परका ,अना 
सान रहा है इसमप्रकार देने की इृष्टिमें बहुत वडाअतूर 
है, कहा भी दे कि “ वारूः पश्यति हिंगे “देखने की 
दृष्टिमें अत्तर है । नि र क। 

(१) बिल्कुछ अज्ञानी मात्र वेश के द्वी देखती हैं। 

(२) दूसरे नंबर का जज्ञानी वाह्य प्रवृत्ति (क्रिया) का 
देखता है. ओर- 

(३) ज्ञानी उसके अंतरंग पा देखता है 
कि उसके भीतर कैसी वुद्धि है ओर स्वपरका 
विवेक कैसा है! वास्तवमें अंतरग से ही ज्ञानी का साप 
है।ता है। ज्ञान हेने के बाद परकी माछिकी का भाव 
हो उसकी दृष्टिसे उठ जाता है। आत्मा स्घाधीन चस्तु 
हैं, उसमें दृष्टि की विपरीतता से वंधन द्वेता है । 

मिथ्यावका लक्षण 

प्रइन-विपरीत भान्‍्यता का छक्षण क्‍या है ! 

उन्तर-एक आत्मा के सिवा कोई भी परवस्तु मुझे 
लाभ या हानि करती है इसप्रकार की मान्यता द्वी परके 
लिज मानने के कारण विपरीत मान्यता है। वह .इसमें 
दे। तत्वों के। एक मानता है । एक तत्त्व के दूसरी बरतु 
से छाम ओर हानि मानता है। उसे असयेागी तत्त्व 
की खघर ही नहीं है। जब तक उसे सयाग में मिठास 
माढम दाती है. तब तक उसके सनमें असयेगी आत्मा 
के स्वतन्र सुख स्वभायकी बात जमती ही नहीं है, इसलिये 
श्रीमदू ने कहा है कि “ पात्र थवा सेवे। सदा, त्रह्मचर्या 
सतिमान्‌ ? 

ब्रक्मचर्य और आत्मभान 

बिता समझ के मात्र शीर के प्रति अपना ध्यात 
रखना झुभ भाव है किन्तु इस प्रकार बिना समझ के 
त्रद्बाचय ते जीवने अनतबार पालन किया है। इसलिये 
यहांपर मात्र श्रह्मचये'! ही नहीं कहा है. किन्तु साथ ही 
“सतिसान? शब्दका अयेग किया है। बिना मति के-.: 
परसे भिन्न आत्मा की श्रद्धा के बिना ऋह्माचय' पालन 
करके नवमें ग्रवेयक तक हे। आया किन्तु साथ ही “पर- 
वस्तु सहायक है? ऐसी बिपरीत मान्यता के कारण चौरासी 
के जन्म मरणमें से एक भी दूर नहों हुआ. इसलिये यहां. 
पर कहा है कि-परसे भिन्न स्वरूप के भान' के साथ जे 


नहाचय का पालन करता है. बह मतिमान्‌ है। और (पि 
उन्हींने कहा है कि-- है 
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जे नव वाड विशुद्धथी धरे शियत्ठ सुखदाइ । 

भव तेने छव पछी रहे तत्त्व वचन ये भाई ' 

इसमें भी विशुद्ध शब्द का प्रयाग किया है। विशुद्ध 
अर्थात्‌ चैतन्य आत्मा; परसे भिन्न ज्ञाता-दृष्टा; उसके 
भान के साथ जे नव केटिसे [मन बचन कायसे विषय 
सेबन नहिं करता, मनवचन कायसे विषय सेबन नहीं 
कराता और मन बचन कायसे, कोई विषय सेवन करता 
दवा तो उसके प्रति अनुमोदन नहीं करता इन दोनों 
प्रकारों से ] त्रह्मचर्य पालन करता हे वह, “नव वाड 
विशुद्ध थी ! है। जे ऐसे शीव्ठ का सेवन करता हें 
उसके भव नहीं रह सकता है अथवा “छब अर्थात्‌ 
एकाध भव रहता है | सबसे पहेले इस पात्रताकी आव- 
इ्यकता है आत्मा ते त्रिकाछठ आन॑ंदमूर्ति ही हँ, 
उसमें पुण्य पाप ते क्षणिक विकार हैँ, उसे स्वभाव मान 
लेना यद्दी तत्त्वका विपरीत मानना है ओर यही बधका 
कारण है । 

पर पदार्था के साथ आत्मा के बंधन भावका निमित्त 
नेसित्तिक सवध है। यदि आत्मा अपने ज्ञानस्वभावमें 
रहे ते बंधन भाव देता ही नहीं है ओर पराज्नय 
बुद्धिमें बधन हुय विना रह ही नहीं सकता । वधन 
भाव पराश्रयसे होता है, वह आत्माके। छाभ नहीं कर 
सकता । शुभ भावसे यदि स्वर्गा या राज्यादिक का स योग 
है। जाय ते वह आत्मा की चीज ते नहीं हे, आत्मा 
की सुख शांति तो अंदर ही मोजूद है । उसकी रुचि 
विना-सत्य प्रतीति फे बिना अथवा स्व लक्ष्य के विना वह 
प्रगट नहीं हवा सकती । ब'धन नहि टूट सकता । जितनी 
हृ॒ंद्‌ तक एक आत्मा अपने छिये पर का आधार 
मानता है उत्तनी ही दृद तक वधन हे। 

पहले ते। आत्मा में अन तगुण स्वत'त्र रूपमें मोजूद 
हैं जो उन्हे नहीं समझ सकते ऐसे छुद्ेव, कुगुरु, ओर 
कुशास्र के जबतक माना जायगा तबतक भिथ्या श्रद्धा 
दूंर नहीं हे। सकती और जबठक सच्चे देव और सच्चे 
ग़ुरुका निमित्त नहीं मिलता तबतक सच्ची श्रद्धा नहीं हेा 
सकती। केई देवी देवता मुझे ससारका (धन पुत्रादिका) 
केई लाभ प्राप्त करबा दे गे, जिसकी ऐसी घारणा बनी 
हुई है उसे ते पुण्य के प्रति भी श्रद्धा नहीं है, अर्थात्‌ 
उसकी दृष्टि बिलकुल विपरीत है। जहां देखा वहां उसका 
पैसे पर रूक्ष है किन्तु पैसा ओर पुण्य का यहां क्‍या 
मूल्य हैं ३ पुण्य के एक कण मात्र की इच्छा करनंबाढा 
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मरिथ्यादृष्टि है। सम्वन्दष्टि के पुण्य की रुचि नहिं द्वाती 
जसे एक म्यानमें दा तलवारे नही रह स्रकती उसी प्रकार 
खरूप की श्रद्धा और पुण्य को रुचि देना एक साथ 
नहीं रह सकती | फिरमी ज्ञानी जबतक वीतराग नहीं 
हा जाता तवतक उसके शुभ राग ते हेता है किन्तु 
उसके अ'तरमें रुचि नहीं होती । जिसके यह विवेक या 
श्रद्धा नहीं हे कि जब पुण्यमाव के दूर करुगा तभी 
बीतरागता प्राप्त हैगी, उसके किंचित्‌ मात्र भी धर्म 
प्रगह हुआ नहीं कहा जा सकता। . 

सच्ची श्रद्धामें सतदेव सदगुरु और सतशाख के 
निमित्त कहा गया हे उनका स्वरूप निम्न प्रकार हैः- 


सतृदेब--जिनके आत्मा की जिकाल परमात्म पूर्ण- 
दशा प्रगट है ये सतदेव है । 

सत्‌गुरु--जिनफे आत्ममान के साथ निर्म॑थ दशा 
वर्तमान है बे सतगुरु है । 

सतशाख--प्रत्येक आत्माकी स्वाधीनता और अनंत 
शुणां की पूर्णता का जिस शाक्षमें प्रसषण दे वह सत्‌ 
शात्र है । | 

धर्म--आत्मा का स्वरूप जसा है उसी प्रकार यथार्थ 
गाने, मेरी आत्मा में ही मेरा छाम है, सतूदेव, गुरु, 
शासत्र भी परवस्तु है, इस प्रकारकी प्रतीति का हेना से 
धम है | 

सच्ची श्रद्धा होने के याद क्‍या करना चाहिये; ऐसा 
स'देह नहीं रहता । में परसे भिन्न ज्ञाता, सहजात्म 
स्वरूप पुण्य पाप रहित हूं ऐसा इस प्रकारके भान 
सहित आत्म प्रतीति का होना से सम्यग्दर्शन है । 
उसके प्रगट द्वाने पर दी क्रमशः वीतरागता हेती है। 

अत आचारयदेव कहते है कि एक तत्त्वके दूसरा 
तत्त्व कुछ हानि या छाभ कर सकता है यां मान लेना 
हो पराधीनता हे ओर स्वतन्र स्वाधीन तत्त्व की श्रद्धा 
ही सुख का उपाय है | 

-5 भूल सुधार :-- 

€ आत्मधर्मा ? अक ६ प्रष्ट ८४ कालम २ काइन 
४० में 'अरिहत अशरीरी वीतराग है? असा छपा है, 
यहां पर “अरिहत सशरीरी बीतराग है? असा पढना 
चाहिये. 
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आत्मधर्म । ७ 
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-आत्मपर्म के ब्राहिकी की उपहार अंथ- 


जौ हा 


न्‍ध्भ 
मजे लटकन > ड़ 434 


न्द 


चाहें उन्हें शीघ्र ही 


झ्ाक्ति की झाग की 
यह प्रगट करते हुए इृप द्वाता हे कि आत्मधर्म' के आहके के फाल्युन | 
मासमें ' मुक्ति का मार्ग ? नासक उपहार ग्रेथ भेट दिया जायगा । 
मुक्ति का मार्ग सदूगुरुदव श्री फानजी 
सार दे 

प्रथ पर किये गए कुछ प्रवचना का द । 
आप आत्मविमार दे। जावेंगे । आपके अन्य साथी जे। इस ग्रंथ के के । | 
आतन्मधर्मा ” का ग्राहक बनाकर आत्मधर्म कायोछूय- 


स्वामी हारा “ सत्ता खरूप 
मुक्ति का मार्ग ? पाकर | 
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सेनगढ़ (काठियावाड) के पते पर सूचित करने की कृपा करें | ...०००००००० 


धर्म संवाद 


कम'चदू--मेरा छोटा भाई कहता है कि यदि हम 
भौवीसों घंटे न खाये न पिये' ते यह धर्म ऋदछायेगा ! 
धर्मांच द--मेरे बडे भाई कहते हैं कि ऐसा नहीं ह्ढे। 
सकता: जैसा कि तुमने कहा हे यदि वैसा हे। ओ 
इसमें शुभ भाव रखा जाब ते उस शुभभाव से पुण्यवंघ 
द्वागा धर्म' नहीं हगा । क्‍यों कि धर्म ते अवध है । 
कर्म चंद--किन्तु छेटाभाई कहता है कि जेसा में कह 
चुका हूं यदि वैसा किया जाय ते वह तप होगा ओर 
तपसे मिर्ज रा हाती है ऐसा शास्त्रों में कहा है | इसलिये 
उक्त कथन में तुम्हारे वड़े भाईकी भूल ते नहां हेा 
रदी है 228 
धर्मचद--मैंने अपने बड़े भाई के साथ इस संवंधर्मे 
खूब चचो की है। वे कहते हैं कि यह सच हे कि तपसे 
निर्ज॑रा द्वाती है; किन्तु यह देखना चाहिये कि वह 
सम्यक (यथार्थ) है या असम्यकू | तव मेने विचार करके 
जवाब दिया कि वह सम्यकू तप ही हेना चाहिये। 
कर्माच द---मेरा छेटाभाई कहता है कि भाई देखा 
हमें अन्न जल सब प्राप्त है ओर हम ख्यं ही अन्न जलछ 
के भाकध्य शक्ति द्वेने पर भी अपने आप छोड़ रहे 
हैँ इसलिये वह धर्म हागा ओर सम्यक् तप कहलायेगा। 
हां ! जिसे खाने के नहीं मिलता ओर इसहिये जे पर- 


वश होकर अन्न जल नहीं ग्रहण करता उसके घर्म' नहीं 
है।गा । 

धर्मंच॑द--मेरे बड़े भाई ते कहते हैं. कि सम्यम्दरष्ट 
के ही तप द्वोता है दूसरे के नहीं। जैसा कि तुम्हारे 
छोटे भाई कहते हूँ उसे भगवानने सम्यक्‌ तप नहीं कह्दा । 
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छेखक ६ 
९ रामजीमाई माणेक्चद दाशी 


उसकी व्याख्या ते “ इच्छा निरेधस्तप ” है ओर. वह 
परिभाषा तम्हारे बताये हुये तप के साथ संगत नहीं हट 
इसलिये वहू तप नहीं कहा जा सकता। 


कर्माच द--मेरा छोटा भाई कहता हे कि देखे / इस 
तपमें भी रोटी खाने और पानी पीनेकी इच्छां रोकी जाती 
है इसलिये बह शाक्षोक्त व्याख्या के अनुसार भी ते तप - 
हुआ न ! 


धम'च द--मेरे बड़े भाई कहता हैं कि देखा उसमें “रेशटी 
न खानेकी” इच्छा की गई इसलिये इच्छा ते आही गई, 
इसलिये ,वह तप नहीं कहलायेगा। किन्तु , यदि उससमें. 
झुभभाब हायगा ते। पुण्य कहछायेगा। मुझे यही बात ठीक 
मारछम हेतती है। 

कर्म चंद--मेरा छोटा भाई कहता है कि यह ते 
केवली के लिये शक्य हैं, हम जेसे अपूर्ण प्राणियां के 
लिये ते शकय नहीं हे। सकता । 

धर्मचंद--मेरे वढ़ें भाई कहते हैं कि केवछीके तप 
हवाता ही नहीं है। तप ते साधक-अपूर्ण दशा में दाता है । 

कर्मचंद--ते। फिर अपूर्ण दशामें शुभ ओर अशुभ 
दाने इच्छाये केसे रोकी जा सकती हैं १ यह मेरी समझमें 
नहीं आया | 

धर्मचंद---मैं अपने बड़े भाई से पूछकर ओर उसे 
ठीक समझकर वादमें आपके जवाब दूंगा। आज हमने 
सुंदर चचो .की हैे। अब जब आप कहेंगे तब फिर 


मिलेंगे । यों कह कर देने अपने-अपने स्थानके। चढ्ले 
गये । ४ 


। १०५ -३ 


प्रकरण दूसरा 
( द्वेनां मित्र फिर मिलते हैं ) 

फर्मंच द--क्यों भाई! अब हम तप संबंधी चचो 
भौर भागे करेगे ? आप अपने बड़े भाईसे ठीक-ठीक 
समझ भाये हवा न ! हे 

धम'च'द--हां ! किन्तु इस चर्चा के आगे बढाने 
से पहले में आपसे कुछ जान छेना चाहता हूँ! यदि 
आप कहें ते पूछ * 

कर्मांच द---बडी खुशीसे पूछिये भाई साहब ! 

धर्मांचद--आप ते बडे हैं तब फिर अपने छोटे 
भाई से धम' संबंधी बाते क्‍यें पूछा करते हैं 

कर्म'चदू--मेरा छेटाभाई उत्साही युवक्त हे । उसे 
धर्मा-स गठनमें विद्वास है, उसे धर्मंका ज्ञान है, समाज 
में उसकी प्रतिष्ठा है, यद्यपि उसको उमर छोटी है 
फिन्तु बह बहुत ही समझदार है! | उम्र और समझ का 
केई संबंध नहीं दाता, इसलिये में उससे धर्मसंब'घी 
बाते पूछा करता हूं । 

धर्माय द---मेंने आपकी बातके समज लिया । अब 
हम अपनी च्चो के आगे बढ़ाये । 

कर्माच दू---साधकद्शामें शुभ ओर अशुभ इच्छा 
कैसे दूर हवाती देगी क्या आप सुझ यह बतायेगे ? 

धर्मांच द--देखा भाई ! भगवान ने कहा है कि 
“४ सर्व जीन छे सिद्धसम, जे समजे ते थाय ” इससे 
यह सिद्ध हुआ कि पहले यह जानना चाहिये कि प्रथम 
जीव स्वथ' “ सिद्धसम ? कैसे है ! जे! इसे समझेगा 
बह ' इच्छा रहित ” द्वोगा । 

कर्माच द--यह ठीक है किन्तु यह बात कुछ अधिक 
स्पष्ट द्वानी चाहिये, क्योंकि तुमने जे कहा है उसमें 
भी जीवके आत्म स्वरूप समझने की इच्छा करने की 
वात ते आती ही है । 

धर्माय द--भाई सुना ! इच्छा रहित होने की विधि 
आपसे कद्दता हूं | वह विधि यों है कि जब जीव आत्म 
स्वरूप समझने के लिये पुरुपार्था करता है. तब पहले 
उस्रके राग ( इच्छा ) छाती हे । झिन्‍्तु पहले ज्ञीब के 
यह निश्चित करना चाहिये कि “ आत्मस्वरूप चेतना- 
मय है ओर इच्छा मेरा खरूप नहीं है! और यह 
निुचय करते हुये रागमिश्रित ,विचार आता है किन्मु 
बह राग मेरा नहीं है । इस प्रकार की प्रतीति द्वाने से 
इतन अशमे राग कम है| जाता है । 
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कम्माच द--यह टठौक है किन्तु क्‍या इतना निदचय 
करनेसे कास चल सकता है कि इच्छा मेरा स्वरूप नहीं हे! 
' धर्मचदू---इतने से काम नहीं चकछ सकता, क्योंकि 
जब्र तक अपना “हकार” स्वरूप नदीं समझा जायगा 
तबतक “ नकार ” स्वरूप भी नहीं समझा जा 
सकता ( इसी वात के प्रकारांतर से यों भी कद सकते 
है. कि जब तक जीव अपने “ अस्ति ? स्वरूप के नहीं 
जानता तब तक वह ' नास्ति ” स्वरूप फे सी यथा 
रूपमें नहीं जान सकता । यथार्थ जानलेने पर * अरिति 
नास्ति ? बरावर समझा ना सकता है | जब तक दोनों 
पहल समझ में नहीं आजाते तबतक अपना अखित्व 
घरावर नहीं समझा जा सकता । ' 
कर्मांचद--इस बात के में भी स्वीकार करता हू, 
किन्तु इसमें “ इच्छा निराध ? केसे आगया ! 
धर्मचद--देखिये, वह इस तरह आगया। जिसने 
अपना अस्तित्व निश्चित किया उसने यह निश्चित किया 
कि में निजरूपसे हूँ और पररूपसे नहीं हूं। जीवका 
स्वभाव ही चतन्य स्वभाव है, जब उसकी समझमें यह 
आजाता है तब वह स्वयं पररूपमें नहीं हे अथोत्‌ जड़- 
रूपमें नहीं है,- इच्छा ? रूपमें नहों है यह भी निश्चित 
कर लिया ।......* 
कर्मांच द--आपकी यह बात ठीक है, फिन्तु उसमें 
भी इच्छा मोजूद है । 
धर्मच द---भाई | आपका प्रइन ठीक है किन्तु मेने 
अभी अपना कथन पूरा नहीं किया है। आपके यह 
शंका हुई ओर प्रइन पूछा, यह ठीक किया। किन्तु मेरे 
कथन के यदि क्रमशः सुनेगे ते उसमें सत्र स्पष्टीकरण 
दवा जायगा। इसलिये क्या में अब अपनी वात आगे कह ? 
कर्मच द---भाई ! अभी ते बहुत देर दायई है ओर 
मुझे अन्यत्र जाना है, इसलिये फिर कभी मिलेगे। 
धर्मच द---बडी खुशी की बात है। अब फिर हम 
अलुकूलता होने पर मिलेगे | 
[दाने अपने अपने स्थान का चछे गय्ये ] 
प्रकणश तीसरा 
[ देनों मित्र पुनः मिलते हूँ] 
कर्साच दू---भाई अब हम अपने उस 
की चर्चा के चलाएँ | 
वर्माचद--बहुत अच्छा ! में जे! कह उसे बरावर 
ध्यान में रखियेगा । मैंने आपसे पहले कहा था कि जीव 


सम्यक्ू तप 
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का लपना ; अस्ति! ओर ' नाम्ति! स्वरूप पहले निश्चित 
कर छेना चाहिये । ओर अपने अस्ति स्वरूपका निशचय 
करते हये यह जात लेना चाहिये ८ इच्छा मैंरा स्वहप 

ै. प् ९ र्क कती है । 
नहीं है, वह क्षणिक दें, अर बह दूर की जा सकती दे 
इस प्रकार राग सहित प्रथम विचार निश्चित्त ऋरन के 
बाद जीव जब अपने रक्ष्यकें! परसे दृटाकर अपन त्रिका- 
लिक ' अस्ति ? खरूपकी और लक्ष्य करता हू तब ञ्से 


आत्म स्वृरूपकी प्रतीति प्रगट द्वाती है । और में ब्रिका- 


टिक झुद्ध अखंड चेतन स्वरूप हूं, ऐसी प्रतीति हानि पर 
तथा राग (इच्छा) द्वोने पर भी उसे परका स्वामित्व 
अमिप्राय में से मिकछ जाता है। क्यों समझमें आया ? 
कर्मच द--हां ! विचार करने पर ता यह बात समझ 
में आती है ओर में यह भी स्वीकार करता हूं कि यह 
बात सच है| इसलिये अब आप इसे और आरे कहिये। 
चर्मच द---उपयु क कथन के अनुसार जिस जीवकेा 
यथार्थ प्रतीति द्वाती है, चह जीव अपनी प्रतीति के वछ 
पूर्वक दुहराया करता है तब उसे सम्यग्दद्धा न प्रगट हे।ता 
: हैं, ऐसे सम्बस्दष्टि जीव के गृद्धिपना नहीं छाता ओर 
चह इमशा परावलस्वन के दूर करने के लिये तत्पर रद्दता 
है। इसल्यि वह शक्ति के अनुसार तप करनेका निश्चय 
करके २४ घंट तक आहार इत्यादिक नहीं लेने की प्रतिज्ञा 
करता हैं, उस समय उसकी मान्यता निम्न प्रकार 
हती ई । 

_. (/) आहार नहीं ढेने का जा रागमिश्रित विचार 
द्वाता है बह छुम भाव हैं । और इसका फढ पृष्य बंध 
हैं। में उसका स्वामी नहीं है । 

४) अन्न जल पर वस्तु हद इसलिये उसके त्याग 
करतका सरा अधिकार नहीं हे । किन्तु जब सम्बस्दप्टि 
पर वस्तु पर्स आलूवन छाइनका निश्चय करता है तब 
पुदृगल पराव्रतन के नियमानुसार ऐसा निमित्त मैमित्तिक 
अषथ हाता हू क्कि उसके उतन समय तक आहार पानी 
के साथ सचाग नहीं दवा। अन्ननदका संयाग नहीं 
दाने से नते धर्म दाता हे ओर न दंध दवात्ता है । 
५) णग के अस्वामिक्त्का जा मेरा अभिप्राय है वह 
चढ़ दाता है | और इसलिये जा आहार इत्यादि लेने का 
झुभराग सच्च अभिप्राय पूरव॑ऋ दूर किया जाता है वह 
मका एक अश है । अर्थात्‌ बह वीतरागता का आशय 
ओर आहार नहीं छेनेके शुभ विकल्प का वहां 


खाममिल् नहीं, क्यों कि वह अंश है. इसलिये उतनी 
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हद तक शुभाझ्ठुभ इच्छा का निराध हुआ आर बह भाव 
सम्यऋ तप हूँ । 

कर्मच इ---आपन ८ ज्ञा कहा है उसके लिये गभीर 
मतन की आवश्यकता है। मुझे मनन करने का अभ्यास 
हैं इसलिय मेँ बरावर उसका मनन करूगा । साथ द्दी 
में परीक्षा करके यह निश्चय कर केना चाहृता हूँ कि 
यह वात दीक है या नहीं । 

धर्मच द--में आपकी इस वबातका अनुमोदन करता 
हू । क्योंकि भगवान की भी ऐसी ही आता है कि यदि 
किसी तत्त्वकी वातका प्रतिपादन किया जाय ता उसका 
सपूर्ण पहलछुओंसे विचार करके, परीक्षा करके निर्णय करे, 
तमी जैन धम का यथार्थ स्वरूप समझमे आता है। इस- 
छिये आप बराबर विचार करके अपने निर्णयस सूचित 
करना । अब हम फिर मिलेगे । 

[यों कह कर दानां अपने अपने स्थान के चकछे गये] 
प्रकरण चौथा 

कर्माच द--भाई ! अपने जे कहाथा उस पर मेन 
खूब त्रिचार किया है, वह मुझे ठीक माहुम दाता ह। 
सर्व प्रकारकी इच्छा का स्वामित्व अभ्लिप्रायर्म से निकल 
जाने के कारण केवल चारित्रका सदाप करने वाली इच्छा 
रह गई थी, उसमें अन्न जछ नहीं लेने की अतिक्षा के 
द्वारा जा झुभ विकल्प हुआ उसका जो नकार! होता 
है ओर जो आदार लेने के अश्युभ भाव का रेका गया 
उससे झुभाशभ इच्छाका आंशिक निराब हुआ और उससे 
सम्यक्र्तप हुआ, इस प्रकार में बराबर समझ गया हू । 
फिर भी एक्र प्रइन उपस्थित हाता हैँः--- 

ते किर शा्रम बारह 
गया है १ 

धर्म च'द---शाखका कथन उपादान ओर निमित्त दे 
अपेक्षाअंकिा लेकर द्वाता है । निमित्तों का शिन्‍न भिन्न 
हाने से निमित्तों में भद्‌ दा जाता है. किन्तु उपादान 
ता आत्माका शुद्ध भाव है इसलिय उसमें भद नहीं हे। 
सकता। निमित्तकी अपेक्षा से यद्द बारद भद्‌ व्यवहार 
शाम्रमिं बताय गये हैं । 

कर्म चद---वे। फिर निश्चय श्ाद्य्में सम्यक तपका 


प्रकार्का तप क्‍या कहा 


- स्वरूप क्‍या कहा गया है? यह बतायेगे। 


: धर्माचद--श्री प्रबचनसारम उसकी व्याख्या निम्न 
प्रकार की गई हैः-- 


6 १ 9७ ॥ 


साफ फ्रद फामात्य्थाः 

5 624 0र0.4 

श््ख्खः रा 

८ स्वरूप विश्रांत निस्तर 

अथ'--रवरूप की स्थिरतारूप निस्तरग (तरंग द्वीन, 

निर्विकल्प) चतन्यका प्रछपन (देदीप्यमान हाना) स्रे। सप 
है। अर्थात्‌ वद्दी सच्चा तप है | 








आ- * ५ करी 


ग॒चेंतन्‍्य 


जलाना नमक पक. अब # ७ 


प्रछझपषनाच्थतपः 


" #एठंडए ॥२०७० 39-24 
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ब कक ल्‍करल कल्‍णढण गन 
हज जलन ०६४, ५ १ $ 'न्‍ब्ड के 
ञ पं थः 


निमित्त के स्वरूप का यथार्थ ज्ञान हाढ़ा है | ह 
कर्म 'च दू---हम जब स्वय' ही आहार का 'स्याग करदे गे 
ते हुससे आत्मस्वरूप न जानने पर निज रा ज्यों न देगी ! 
घर्माचद---इस सब धर्म हम फिर जब मिक्केगे तथ 
बिशेष चर्चा करेगे। (यों कह देने अपने स्थानके चक्े 


इतना ध्यानमें रखना कि सम्यक्द्ृष्टिकि उपादान ओर गये ) - 
५) (५ ६७ 334 टिल. अल कला कक अप नहर मु 
जा वा जाली कर ममता श 66% किट आ हो करते 
हल्दी एज पी ६०० है हे, दिनी हनी १ । हैं 6४८) ८९ हे ० पर 
आम, 54 0 2 
$ ६ .0..60....0. 
फाइल चाचा छोटाए 
4७६८६ ए/४९७%६ ॥50॥५६[ 


तीथधाम श्री सानगढमें सां १९९७ की ' 
फास्गुन शुक्ला द्वितीयाका सनातन जैनम दिरमें 
बिरहमान तीथ"कर श्री सीम'धर भगवान की 
भाववाहिनी ग्तिमाकी प्रतिष्ठा परम पूज्य 
श्री सदूशुरुदेव श्री कानजीस्वामी के पविन्न करक- 
में द्वारा की गई थी। बह प्रतिष्ठा महेत्सव 
एक सप्ताह तक हुआ था, ओर इसमें १५०० 
मुमुक्षु भाई बहिनांने भाग छिया था। 

उस संदिरमें मूछ नायक भगवान श्री 
सीम'धर म्वासी हैं। उनके देनेों औरभगवान 
शान्तिनाथ तथा भगवान पद्मग्रभ स्वामी की भाव- 
पूर्ण प्रतिमाओं की प्रतिष्ठा की गई है। म'दिरके 
ऊपरी भागमें भगवान श्री नेमिनाथ प्रभुकी 
प्रतिमा प्रतिष्ठित की गई है। 

परमपूज्य श्री सदूगुरुदेव सां १९९५ में 
चातुर्मास के लिये राजकेट पधारे थे, उस 
ससय आप १० महीने तक वहां रहे थे । 
तय सदूगुरुदेवके भक्त श्री. नानाछारू कालिद्धस, 
श्री. चेचरदास कारिदास तथा श्री माहनलछाल 
कालिदास ने म'दिर बनवान की अपनी इच्छा . 
प्रगट की । ओर उस भावनाके परिणाम म्बरुप 
उक्त मद्रिकी श्रतिष्ठा हुई । उस सददिरमे 


नज- नज न 


सभी मुसुक्षु भाई बद्धिन भगवाबकी पूछा-आरती 
वृशन ओर भक्ति का छाभ हछेते हैं | इस 
प्रकार यह एक महान धर्माप्रभावना का का 
सिद्ध हुआ हैं । 82  क 
जब सदूगुरुदेव श्री कानजी स्वामी सेनगढ 
में बिराजमान हेते हैँ तब शामके व्याख्यान 
के बाद सदा मद्रिमिं नियमित पौन घटा 
तक भक्ति का कार्या उनकी उपस्थिति में द्वाता है। 
प्रति वर्षा प्रतिष्ठा के मगर दिनका 
मद्देत्सव होता हूँ । उस समय बाहर से 
चहुत बडी सख्यामें मुमुक्षु भाई बहिन महे- 
त्सव में भाग छेने आते हैं । 
भगवान सीम धर स्वामीका म'द्रि शन्रुंजय | 
क्षेत्र पर चहुत वर्ष' पूर्व बना था, तथा भारत 
में ओर भी अनेक ग्थानों पर है। जिन्हें. यह 
ज्ञात नहों हे उनके मनमें यह 'प्रशन छठा करता 
है कि भगवान सीम'घर स्थामीकी प्रतिमाजी 
क्ये। विराजमान की गई हैं । किन न्तु जे बरांध्त- 
विकताके जानते है वे यह भी जानते हे कि 
! यह स्थापन्ता केवल धर्मानुगाग का निमित्त है. 
इस वर्ष भी फाल्गुन शुक्ला छ्ितीयाको 
वार्षिक प्रतिष्ठा महात्सव सेनगढ़ में हगा।, , 


सत्‌ देव, सत्शात्र और स॒त्‌ ग्रुरुका यथार्था स्परूप प्रसपक्‌ 


सत्‌ पुरुष श्री कानजी स्वामीकी जय हे।। 





॥ दंसण बूछे धम्मे ॥ 


५ २० 


ध जब्त 





४ £ ई सर पादक 5४ है है 


प्प कह 
आह रामजी माणेकचद देशी २४९ 
छः वकील ए) 


आत्मा खय कर्ता है 
आत्मा अपने ही भावों का ग्रहण करने वाला 
श्- था छोड़ने वाला है | जड़ कर्मा का आत्मा न ते 
। अहण करता है ओर न छोड़ता है | जड़ कर्म' की 
| अवस्था जड़ के कारण द्वाती हैं; क्‍्यां कि प्रत्येक 
द्रव्य स्वत॑त्र है. और प्रत्येक वस्तु के गुण-पर्याय 
। दूसरी वस्तु स भिन्न है, इसछिये जड़की समस्त 
अवस्थाओंका कर्ता जड़ वस्तु ओर आत्माकी अब- 
स्थाओंका कर्ता स्वय' आत्मा ही है । 


तू अपनी भूल से छुठा है, न कि कर्मो ने तुझे 
छटा है! तू ही (अज्ञान भावसे ) अशुद्ध भावकेा 
उत्पन्न करके अपने स्वरूप के खजाने के छुटा देने 
वाछा हैं। ओर उस अशुद्ध भावका दूर करके निर्मल 
स्वरूपके प्रगट करने वाछा भी तू ही है। कर्म 
तेरा कुछ नहीं कर सकते। निश्चय से तू छुटा ही 
नहीं है; तू शुद्ध दी है। स्वरूपसें प्रवृत्ति और पर .. 
द्रव्य से निवृत्ति यह आत्मा का स्वभाव है । 


इरम पृष्य भी झानथी स्थासी 


5 


> ह..। 


एक अंक 


शाश्वत झुखका मार्ग दशेक मासिक पत्र कर आना 


वार्षिक मूल्य 
तीन रुपया 


कल चयसिआ+ ही सी" 
कर 


े | द्ओा 
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आत्मधघर्म का या छय (सुबर्णपुरी) से नगढ का ठियावाड & 


का नकल ले कप >>--+ह5०७ ० के 


बन 


“ प्रकार यह सं कल्परूपी कृष्ण सप' भी भीमांति प्रयुक्त 
, ज्ञान परिणाम के द्वारा वश किया जा सकता है । 


ज्ञानाभ्यास की आवश्यक्का 


>>. अगली 2घभ5न+ 352 ७ ७ “पक » 
कमधल 4 ० र 


कै यम -- अकिे जजनाययययातें 


ज्ञानपरिणास से रहित पुरुष अपने चित्त (संक- | नेम का बच में करे का बी 
तप विकरप) का निम्रह् करने के छिये समर्थ नहीं | इस मनामकंट' के दिनरात जिनागमके अभ्यास 
होता । ज्ञान मनके जीतने में उत्तम साधन है, ! में तत्पर करना चाहिये; जिससे वह रागद्गंपादि 
उसके विना सन अन्य उपायसे नहीं जीता जा ' विकारके छेड सके। सनामकंट का वश्ञ में करने 
सकता । जैंसे मत्त हाथी के अंकुश चशमें कर छेता के लिये सद्षा ज्ञानाश्यास की आवश्यक्ता हैं। 
है वैसे उन्‍्मत्त हुये चित्तरूपी द्वाथी के बशमें करने. ज्ञानाभ्यास के विना तल नहीं जाना जा सकता 


के लिये ज्ञान अंकुश के समान है । ज्ञानसे ही बिशुद्ध परिणाम युक्त जीवके दृदय में जे। ज्ञान 
मन जीता जाता है । उसके चार दृष्टांत यहां दिये रूपी दीपक सतत्‌ प्रकाशमान रहता है उसे जिनन्द्रोक 
जाते हैं । आगम में नष्ट हाने का भय नहीं रहेगा। जीवादिक 


ज्ञानकी और पूर्ण' उपयाग लगाने से यह स'कल्प * पदाथो का जैन शाल्रों में जे नयाधार से अनेक 
रूपी पिशाच पुरुष के आधीन हे। जाता है | बह अपेक्षाओं के लेकर स्वरूप वर्णत किया है उसका 
संकल्प पिशाच की भांति अयाग्य कार्या करता है, सतत्‌ ज्ञानाभ्यास करने से बिशेष स्पष्टीकरण 
परन्तु पुरुष ज्ञानापयाग से उस स'कलप का नाशकर : हागा। किन्तु जिसे ज्ञानाभ्यास नहीं है उसे जिना- 
शुद्ध परिणामों में अबृत्त हे सकता है। इस छिये .' गसका- रहस्य ज्ञात नहीं हे। सकेगा । 
हे शिप्य ! क्ञानाराधना करके तू झुद्ध परिणामों में । ज्ञान उत्कृष्ट अकाश हे 
तत्पर हे । : जे ज्ञानरूपी प्रकाश है वह उत्कृष्ट प्रकाश है। 
जैसे योग्य विधिपूर्वक सिद्ध किया गया मत्र- | उसमें यह विद्येषता है कि बह किसी के द्वारा नष्ट 
प्रयाग कृष्ण सर्प के वश में कर छेता है उसी ! नहीं किया जा सकता | हवा इत्यादि पदार्था दीपक 
; का नाश कर देता हैं किन्तु ज्ञान दीपक के नष्ट 
: क्रनेबाला काई भी पदाथ' विश्व में नहीं हैं। यद्यपि 
जैसे जगलमें स्वच्छनदता पूर्धाक भ्रमण करता ! सूर्य का प्रकाश अत्यन्त प्रखर द्वाता है फिरमी वह 
हुआ मत्त हाथी मजबूत सांकछ से बांधा जा सकता अप क्षेत्र के ही प्रकाशित करता है, किन्तु यह 
है. उसी प्रकार यह मनरूपी दवाथ्री ज्ञानरूपी सांकल , ज्षानप्रदीप समस्त जगत्‌ के। प्रकाशित करता है। 
से बांधा जा सकता है । | जगत्‌ में ज्ञान समान दूसरा केई प्रकाश नहीं है। 


बन्दर एक- क्षण भरके लिये भी एक स्थानमें नो ज्ञानके चारि-तप की इच्छा व्यर्थ है 


, स्थिर अर्थात्‌ निर्विकार नहीं रह सकता उसी प्रकार. जे ज्ञानरूपी दीपक के बिना सेक्षके उपाय- 


मन भी विपयों के बिना स्थिर नहीं रह सकता; , भूत चारित्र ओर तप की प्राप्ति करने की इच्छा 
वह सदा विपयों में विचरता रहता है, अर्थात्‌ वह : ऊरेता है उसे उस अर मनुष्य की भांति समझना 
सदा शब्द, रस, स्पशइत्यादि बिपयों के निर्मित्त , चाहिये जे घार अधकार में वृथा ठृणादि से 
बनाफे रागद्वेष युक्त हेता ही रहता है। सतत ; व्याप्त दुर्गस प्रदेश में प्रवेश करनेका असफल प्रयत्न 
शानाभ्यास न हैने से उसकी सतत रशागद्वेप में : कर रहा है । जैसे जीवें से भरे हुये प्रदेश में 
परिणति हैे। रही है | किन्तु ज्ञानाभ्यास करने से . दिंसादि का निवारण शक्त्य नहीं है. उसी प्रकार 
मध्यस्थ. भाव उत्पन्न होता है। ,; ज्ञानके बिना मेक्षक्री श्राप्ति नहीं की जा सकती ।' 
न 7, न औ'ः गाााणणणणणा सा - कि फा+7# हे गज 
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९ 
बष : २ दे मर हे गि माघ 
अंक : ८ + + आत्स र्‌ः चर के * शछछ७र 
श्र | 
--- >ञश्नोत्तर | 
प्रभ-स'स्तारमें किसका राज्य चल रद्द हूँ! प्रभ्न-तत्र क्या वह जीव दया का पाछन 
उत्तर-अपने स्वरूपके भ्रम का। नहीं करे, असत्य वाछे, चारी करे, अनब्रह्मचयेका 
प्रशू-स'सारमें बहुमति किसकी है ! सेवन करे और खूब परिग्र६ रखे ते धमे द्वागा ९ 
उत्तर-स्बरूपके भ्रमवाले जीवां की । उत्तर-आपका प्रइन अधैय' ओर टेढेपन 
प्रश-उस भ्रम में अगुुआ कोन हैं ! (विपरीतता) का द्योतक है। आपने जे कहा 
उत्तर-द्रब्यलिंगीमुनि; उसे संसार तत्त्व वह ते सब स्पष्ट पाप है ही; उससे घमम' हा 
कहा जाता है | ही नहीं सकता, यह आर्यावत्तंके समी आबाल- 


प्रश्न-द्रव्यलिंगी क्या परजीबकी हिंसा 
करता है 

उत्तर-विकृकुल नहीं; वह छद्द काय के 
जीवां की दया पाछता है, ओर निरतिचार 
अहिंसा त्रत का पालन करता है । 

प्रश्न-द्रव्यलिंगीमुनि क्या असत्य बोलता 
है? चारी करता है ? मैथुन सेवन करता है 
ओर परिग्रह रखता है ! 

उत्तर-विलकुल नहों; वह सभी बत्रतोंका 
निरतिचार पारून करता है। 

प्रश्न-इतना करने पर भी धर्म क्यें नहीं हाता 

उत्तर-यह ते स्पष्ट ही है कि स्वरूपका 
भ्रम द्वाने से धर्म नहीं दवा सकता । 


वृद्ध जानते हैं 

प्रभ्न-ता फिर धर्म' कब होता है ? 

के उत्तर-आत्मस्वरूपकी यथार्थताके पहचानना 

ओर भ्रमका दूर करना, से धर्मका प्रारंभ 
है; उस स्वेरूपमें स्थिर रहना से साधक दशा 
है, ओर सम्पूर्ण स्थिरता द्वाना से धमकी 
पूर्ण॑ता है । 

प्रभ्न-द्ृ्यलिंगीमुनि भव्य द्वोता है या 
अभव्य 

उत्तर-भव्य भी हे।ता हैं ओर अभव्य भी । 

प्रश्न-क्या कभी यह जीत पहले द्रव्यलिंगी 
मुनि हुआ हेगा। 

उत्तर-हों, अनन्तवार । 


न कक थ] च्ढ्म 


जब नम कर 2चअ जज भा # 





प्रश्न-द्रव्यलिंगी मुनि के संसार तत्त्व कट्ठा जाता है, 
कया इसका कोई प्रमाण है ! 

उत्तर-हों, श्री श्रवचनसारमें प्रष्ठ ३६० पर इस प्रकार 
कद्ा है- अब इन ५ में से प्रथम द्वी ससारवत्त्व के 
कहते हँ--- 

ये अचथाग्रह्दीतार्थो एते तत्त्वमिति निश्चिताः समये। 

अत्यन्तफल समृद्ध श्रमन्ति ते अतः पर काछम्त्‌ ॥७१॥ 

अर्थ--जा पुरुष जिनमतमें द्रव्यलिंग अवस्था धारण 
कर तिष्ठतै भी हैं, लेकिन अन्यथा पदाथेोका स्वरूप महण 
करते हुये जे। पदार्थ हमने जानलिय हैं, ये ही वस्तुका 
स्वरूप हैं, ऐसा मिथ्यापना मानकर निश्चय कर वैठे हैं। 
ऐसे वे श्रमणाभाससुनि इस वर्तमान कालसे आगे अनन्त 


अ्रमणरूपी फलसे पूर्ण अनन्त कार पर्यन्त भठकते हेँ। 


बाघ १४७२ 


भावार्थ--ये अज्ञानी मुनि मिथ्यावुद्धि से पदार्थका 
श्रद्धान नहीं करते हैं, अन्यकी अन्य कल्पमा करते हैं 
ओर सदा महामेहमल्छ (मिथ्यादर्शन ) से चित्तकी मलि- 
नता के कारण अविवेक्री हैं । यद्यपि द्रव्यलिंग के धारण 
कर रहे हैं। तो भी परसार्थ मुनिपने को प्राप्त नहीं हुये 
है ओर जे मुनिके समान मात्ठम द्वोते हैं वे जनन्तकाल 
तक, अनन्त परावर्तन कर भयानक कर्मावलके भागते हुये 
भटकते हैं। इसलिये ऐसे श्रमणाभास भुनिका स'सार 
तत्त्व जानना चाहिये; दूसरा कोई ससार नहीं है । जे 
जीव मिथ्याबुद्धि युक हैं वे ही जीव स'सार हैं । 

प्रश्न-बाह्यलिग से कया मुनित्व या ज्ञानीपन निश्चित 
हैे। सकता है १ 

उत्तर--कदापि नहीं हे। सकता। यह ऊपर कहा जा 
चुका है | 


* १११३ 


शाश्वत सुख चाहने वाले के केसा ज्ञान होता है! 


# संसार और मोक्ष निमाता 


निर्जात अधिकार चल रहा हैं अथोत्‌ सच्चा सुख केसे - --_ - 5 


मिलता है? सच्चे सुख का उपाय करनेवाले के ज्ञान 
और श्रद्धा केसी द्वाती है? ओर जिसे सांसारिक सुख 
अच्छा लगता है, उसका ज्ञान और मान्यता कैसी हेती 
है ? जिसे संसारका-ईद्रियादिका सुख अच्छा लगता हे 
उसे चारासी के दुःख रुचते हैं ओर जिसे संसार सुख 
की रुचि नहीं है. किन्तु स्वभावका वास्तविक सुख अच्छा 
लगता है उसकी पहिचान ओर ज्ञान कैसा हेता है! 
उसका पहले निर्णय द्वाना चाहिये। क्योंकि किस सुखकी 
रुचि है ! यह जानना चाहिये। 
पुण्यमावकी रुचि नहीं हे।ती 
हमें संसारका सुख नहों चाहिये। हम सच्चा सुख 
पानेके लिये त्यागी हुये हैं, यों बहुत से छेग मान बैठे 
हैं। किन्तु वास्तवमें सच्चे सुखक्ी रुचि हे या नहीं 
इसका लक्षण पहले समझ लेना द्वागा । जिन भावषों से 
संसार सुख मिलता है इन भाषोंकी रुचि भी सच्चा छुख 
चाहने वालेांके नहीं दवाती। समस्त राज्यादिक संसार सुख 
के निमित्त हैं, उसकी भी रुचि नहीं हेाती, जिसने जड़में 
सुख नहीं माना हवा उसकी मान्यता कैसी हेगी १ जिस 
पुण्यभाव से स्वर्गादिक तथा यह खली ओर रुपया पैसा 
आदि मिलता है उस पुण्य भावकी भी रुचि नहीं हे।ती, 
जिसके पुण्यकी रुचि है उसके संख्ारकी रुचि है। 
जड़ में कहों भी सच्चा सुख नहीं हे, अन्यत्र कहीं 
सुख है ते वह मात्र आत्मामें ही हे; इसलिये जिसे 
सुख की प्रीति है उसे आत्मा की रुचि भी 
हाना चाहिये । पुदूगलमें कही भी आत्माका सुख नहीं 
है, मात्र विपरीत सान्‍्यता से ही उसमें सुख मान 
लिया गया है । शरीर, मकान, सत्री, पेसा इत्यादि 
में सच्चा सुख नहीं है, आत्मा का सुख परमें हे ही 
नहीं सकता । फिर भी परमें सुख मान लिया है, यही 
मान्यता क्री भूल है. । सच्ची बात उसकी समज में ही 
न आई । यदि सच्ची बात समज ली जाय ते ससारकीं 
अनुकूलतामें भी सुख बुद्धि नहीं हे । जिस कारण से 
संसार की अनुकूलता भ्राप्त होती है वह पुण्य है। पाप 
भावसे ग्रतिकूलता और पुण्य भावसे अलुकूलता प्राप्त 
हाती है । जिसे संसार की अनुकूलता की रुचि है उसे 
पुण्य की रुचि है और जिसे पुण्य की रुचि है उसे 
संसार की रुचि है । जिसे आत्मा के ज्ञान और श्रद्धा 


: ११११ 


की रुचि है उसे आत्मा की रुचि हैं, ओर उसी के 
सच्चे सुख की रुचि हैं । 


पहले पुण्य की रुचि हे या आत्मा की, इसे जाने 
बिना केाई उपाय नहीं हागा । यदि पुण्य भाव की रूचि 
हेगी ते समजना चाहिये की उसके ज्ञान ओर श्रद्धा में 
भूल दे । जिसे आत्मा की रुचि हागी उसे पुण्य की 
रुचि नहीं होगी । 
धर्मी की रुचि, ज्ञान और श्रद्धा कैसे होती है ! 
अब धर्मी की रूचि, ज्ञान ओर श्रद्धा केसी हेती है. 
तथा संसार का सुख रुचता है अर्थात्‌ पुण्य की रुचि 
है, उसकी श्रद्धा ओर दृष्टि कैसी होती है यह निम्न 
लिखीत चार गाथाओं द्वारा बताया जाता है'--- 
गुजराती हरीगीत 
ज्यम ज़गतमां के पुरुष बृत्ति निमित्त सेवे भूपने । 
ते भूप पण सुख जनक विध विध भाग आपे पुरुपने ॥२०४।॥। 
व्यम जीव पुरुष पण कर्मा रजन्‌ं सुख अरथ सेवन करे, 
ते कम पण सुख जनक विध विध साग आपे जीवने ॥२२०॥ 
बत्ही तेज नर ज्यम वृत्ति-अरथे भूपने सेवे नहीं 
ते भूप पण सुख जनक विध विध भेग ने आप नहीं ॥२२६॥ 
सुदृष्टिने त्यम विषय अरथे कर्मा रज सेवन नथी 
ते कर्मा पण सुख जनक विध विध भागने देतां नथी ॥२२७॥॥ 


दृष्टांत-इस जगतमें काई पुरुष आजीविका के लिये 
राजाकी सेवा करता है उसकी यह दृष्टि रहती है कि 
जब काई अच्छा अवसर आयगा तब जीमनवारमें मिष्ठ 
भाजन के थार मिलेंगे इसलिये वह राजाकी सेवा करता 
है। राजा भी उसे सुखदाई अनेक प्रकारका भाग देता है. 
( किन्तु यहां कहनेका तात्पय' यह है. कि यह्‌ सब ठीक नहीं है )। 


इसी प्रकार उस पुरुषकी शांति यदि काई आत्मा 
सुख बुद्धि से पुण्य पापका सेवन करता है. और यह 
सानता है कि इससे मुझे सुख मिलेगा तो इसका मत- 
लव यह हुआ कि उसे पोद्गलिक सुख की रुचि है-पुण्य 
की रुचि है। पुण्यकी रुचिवाछा त्यागी हे था साधु है 
किन्तु 'यह क्रिया रागयुक्त हे या राग विह्दीन, दया आदिक 
शुभरागकी है या हिंसा आदिक तीज्र रागकी-पापकी है, 
उस राग की क्रिया से जात्मा के छाभ नहीं हा सकता।' 


आत्मधर्म ! ८ 


जन ऑन >> 


सावा का वि ञश््झे षृ ण 


इस प्रकार जिस राग रहित आत्मा की श्रद्धा या 
रुचि नहीं है वह जे कुछ भी बत्रत, तप, द्वान, भक्ति, 
पूजा आदि करता है उसमें मदकपाथ सजा पुण्य द्वाता है 
वह उस पुण्य के ससार-मुख के लिय संत्रन करता हे | 
अर्थात्‌ उसके पुण्य की रुचि है | किन्तु, पुण्य का फलछ- 
संसार मुख भागने का जा भाव हू वह तो पाप द्वी हूं । 
पोद्गलिक जद की जे नाशवान-क्षणिकमुख रूचि दे 
अथीन्‌ पुण्यभाव की जा रूचि है वह जड़ की रूचि है; 
पुण्य पाप रहित आत्माकी रूचि नहीं । 


ख़ास का दृष्टांत और उसका सिद्धांत 
जैसे ख़ास राजा की सेवा करता हैँ किन्तु वह्द 
उसमें निश्यद्द नहीं हैं किन्तु उसे मिष्टान्न भाजन की रुचि 
है, इसलिये बह सवा करता है । इस श्रकार जिसे 
पुण्य की रुचि है उसे पुण्य पाप रहित ज्ञान मूर्ति आत्मा 
की रुचि नहीं है । क्‍्यांकि पुण्य पाप की समस्त क्रियाय 
आत्मा के लिय वबधन हैँ | जिसे आत्मा के पतित्र छ्लान 
स्वभाव का भान नहीं हे वह उसमें पुण्य का भाव सुख 
मानकर करता है । जिस भावसे प्रुण्यव्ध द्वाता है यदि 
उसे काई अच्छा माने ता समझ्नना चाहिये उसे जड्ड की 
रुचि है, आत्मा की नहीं ! 
जिसे पुण्य की रुचि हैं उसे जड़ की रुचि है 
पचास पचास वर्षा तक खाया पिया और भाग भागे, 
किन्तु उनसे मुख नहीं मिला, ससार के भागों में सुख 
हैं ही नहीं; इस प्रकार छाग कट्दते ते है, किन्तु यदि 
उस जड़ के सुख की रूचि वास्तव में दूर द्वा गई दवा ते 
जिस भाब से वद संसार सुख की सामग्नी मिलती है 
उस पुण्य भाव की रूचि भी दूर दवानी दो चाहदिय ओर 
जिस भावस रूचि दर द्वाती है उस भावका सेवन करना 
चाहिय | जे छाग “साथु ? था * धर्मी ! ऐसा नाम मात्र 
रखते दे किन्तु जिन्हें पुण्यपाप रद्दित आत्मा के स्वरूप की 
ख़बर नहीं है उन्‍्द पुण्यकी रुचि रहती है। यहां दम यह नहीं कह 
हैं दूँ कि पृण्य करना ही छाठ दिया जाय, किन्तु पापसे 
बचने के लिये पृण्य करना ठोक दे फिरभी उसकी रूचि 
नहीं द्वानी चाहिय्र, क्योंकि जिसे पृण्यक्री रूचि दे उसे 
जड़में मुख बुद्धि मोजूद है अर्थात्‌ उसके जड़ की रुचि है । 


माच २४७२ 


श्री समयसार, निर्मरा अधिकार, गाथा २१४ से. २२७ 
पर परम पूज्य सदूगुरदव श्री कानजी स्वामीका 


प्रवचन 7 
जड़के मुख चाहने वालां के लक्षण ह 
जिसे पांच इन्द्रियॉकि---जडके नाशवान सुख झरूचतें 
हैं इसका लक्षण क्‍या है ! 
आत्माका सुख जढ़में नहीं दूँ, आत्मामें जा झुभराग 
द्वाता है बह यदि रूचता दे ता समझना चाहिये कि उसे 
ससार-मुख्की, जड़ सुखकी रुचि दूं। फिर भले ही 
वह त्यागी कद्ृठाता दवा या मुनि। आर जा गअ्रहस्थ दशा 
में रह रहा है फिर भी मेरा स्वभाव पुण्य पाप के विकारी 
भावों से रहित अविकारी है” इस प्रकार आत्म भान 
सहित जिसे पुण्य पापके भावक्री रूचि नहीं है वहां 
समझना चाहिये कि उसे ससार सुखकीं-पॉद्यलिक सुखको 
रूचि नहीं हे। ओर उसे आत्माकी रूचि है । 
खबास राजाकी सेवा करता हैं उसमें उस निर तर 
यही रूचि बनी रहती देँ कि “राजा कैसे खदा हा ” उसके 
निसख्रद्द रहनेका भाव दी नहीं है, उसकी रूचि द्वी राजा 
के खुश करने की है, इसी प्रकार जीवकेा बाह्य क्रिया 
करते हुये जा रागका व्रिकल्प उठता हू उसे जे ठीक 
मानता है, उसे सर्वा प्रथम सांसारिक सुख की इच्छा है 
ओर यही उसकी रूचि दवै। जीत्र जे। पुण्य था पाप का 
रागभाव करता है उसमें पाप ते दु खका कारण है ही, 
उसकी ते यद्टां बात ही नहीं हे, उसकी रूचि ते द्वी ही 
हीं सकती किन्तु जा थ्रुभ राग की रुचि पूर्वाक कर्मा 
रज का सेवन करता है और वे कर्मा भी इसे सुर 
उत्पन्न करने बाढे भागापभाग देते हैँ अधीन राग की 
क्रिया करते समय जिसे झुभराग की रूचि है, उस झुभ 
राग के फल में भविष्य में उसे अनुकूल सामग्री सिक्ेगी 
आंर उस राग की रूचि हू इसलिय्रे वह राग रजित 
हां कर सामग्रियां का भागेगा ओर पाप तर थ करके नरक 
में जायगा । 


कप डा 
गगे का ब्याग्ब्या ऑर उसका कल 
ज्ञानमूर्ति आत्मा में कुछ करने कराने का जा भाव 
बह राग हूँ उसमे से अश्युभ राग ते छेइन याग्य हैः 





पं 


४ ९१९४ ॥ 


प्रकार उसके (शुभ-राग कौ रुचि वाके के) न ते वत- 
मान में धम' है. ओर न भविष्यमें । सच्चे सुख के 
( पुण्य पाप रह्धित) उपायका और पोद्गलिक सुख के 
इपाय ( पुण्य ) का विवेक सब' प्रथम दाना आवश्यक है। 

सच्चे सुख के इच्छुक के पुण्यकी रुचि ही नहीं 
हनी चाहिये । पुण्य पाप दे।नें राग ही हैं | जिसके राग 
करते समय उसकी रुचि है-उससें सुख बुद्धि हैं, ओर जे। 
उसमें वर्म' मानता हे, तथा शुभ कहां हे।ता हैं और धर्मा कहां 
हता है इसकी जिसे खबर नहीं है बह पुण्यमें सुख माने 
विना नहीं रह सकता । जिस पुरुष के ज्ञाता दृष्ठा खरूपके 
भूछ कर क्रिया के समय हेने वाले शुम रागकी रुचि हे 
उसके भविष्यमें नाशवान राज्यादिक प्राप्त करमेकी रुचि 
हैं, जिसके पीछे नरकादि अवश्यंभावी हैं। यहांपर पुण्य 
छेड़देने फी वात नहीं है, किन्तु पुण्यकी ओर तेरी रुचि 
नहीं हनी भाहिये। राग के बिना घाह्मय क्रिया नहीं हे। 
सकती | यदि अतर्स्वरूपकी रुचिकेा छे/डुकर बाह्य स्वरूपमें 
पोेने वाली रागकी रुचि की जायगी ते समझना चाहिये 
कि उसके पुदूगल की रुचि है। 


चापलसी करनेवाले का दृष्टांत 

जिस प्रकार वही पुरुष (खबास ) यदि आजीविका 
के लिये राजा की सेवा नहीं करता ते राजा भी उसके 
सुखदाई भेगेपभे|ग नहीं देता; क्योंकि यदि हां में हां 
मिछाये ओर चापलसी करे ते! राजा प्रसन्न रहे। चाप- 
लसी कैसे की जाती है यह एक दृष्टांत द्वारा बतकाते हैं। 

एक राज्याधिकारी था, एकबार उसने अपने नौकर 
से कहा कि जा पांच तोछा घी के आ। नौकर गया 
ओर घी लेकर वापिस आया तब राज्याधिकारीने पूछा 
“/ कितना घी छाया?” नोकरने कद्दा कि ' साहिब एक 
छठांक ! | किन्तु राज्याधिकारी के ते यह भान ही नहीं 
था कि ५ ज्ञेला ओर एक छटांक एक ही बात है; इसलिये 
यह क्राधमें आकर बोला कि कक्‍्यें रे! 'मैंसे पौच तेलछा 
घी छानेके कहा था लेकिन तू एक छठटांक क्‍यों छाया १? 
तथ पासमें ही बैठे हुय एक जी हुजूर-चापलूसने कहा,- 
' बिलकुल ठोक है साहिब | इस बेवकूफ ने गलती करदी।? 
पह सुनकर घी छाने वाला नोकर भी ( हां सें हां मिलाने चाले 
देने के कारण) अपनी भूल न होने पर भी बेला हां साहिब ! 
भूछ ते द्वोगई | इस दृष्ठांत से स्पष्ट हद गया कि चाप- 
उसकी दृष्टि केवछ राजा के खुश करनेकी ही हती है । 


४११७८ 


सिद्धांत 


इसीप्रकार अल्लानी पुण्यक्रिया का करते हुये उसके 
राग की जे रुचि करता है ओर उसे ठीक मानता है ता 
वह राग रहित स्वभाव के नहीं जानता। रागकी रुचि 
से उसे सांसारिक जट्ट पदार्थ' मिलेंगे ओर वह रागपूर्वाक 
उन्तका उपभाग करके नरकादिक गतिमें चला जायगा। 
नोकर चाकर यह्‌ नहीं जानते कि निम्प्रह द्वाकर रहेगे 
ते भी राजाका जितना देना हे।|गा देगा। राजाका ग्वरी 
सुनानेवाला रुच नहीं सकता ओर थदि चापलसी नहीं 
की जाय ते कुछ मिलेगा नहीं ऐसा उसने मान रखा 
है। यहां ते आचार्य देव कहते हूँ कि हां में हां मिलाने 
वाह के मिष्ठान्न था तो मिल जायंगे किन्तु सच्ची 
पूजी नहीं मिक्केगी अर्थात्‌ जिसे आत्माकी रुचि छोड़कर 
शुभरागकी रूचि हैं ओर जे। उसे ठोक मानता है यदि 
वह मंद कषाय करेगा ते पुण्यव'ध करेगा, किन्तु उस 
आत्माका सच्चा सुख नहीं मिलेगा | 


धर्मी' के राग रुचि नहीं है 
धर्मका अपनी आत्मामें ही सत्ताष हेतता है। नौकरीमें 
उसे जे। पचास-से। या जितना भी वेतन मिलता है बह 
उतना ही छेता है, बह उससे अधिक प्राप्त करने के लिये 
कभी भी दंगा नहीं करता. उसी प्रकार धर्मी जीव जग 
जे क्रिया करता है तब उस समय भी उसे शुभरागकी 
रुचि नहीं हेती। वह सुखबुद्धि से कम'रज का सेवन 
नहीं करता | कमजारी के कारण उदासीन भावसे शुभमें 
प्रयुक्त हवता हुआ भी अ'तर में वह उसमें रुचि नहीं 
रखता | 
जिसे आत्माकी खबर नहीं है उसे रागकी रुति हे 
केई यह कहे कि हमके स्वगोदिक की रुचि नहीं हे 
ओर हम बिना ही रुचि के पुण्य करते हैं ते जिसे 
आत्माकी निरप्रहृता की खबर नही हे रूचि नहीं है 
उसके राग की रुचि अबश्य ही हेतती । और जिसे राग 
की रुचि नहीं है उसे आत्मा के ज्ञान भावकी रुचि हे 
अर्थात्‌ उसके शुभराग का फछ ऐसा नहीं हो सकता कि 
लिखका भागने पर फिरसे नया ब'धन द्वा। 


टीका--जैस केई आदर्मी फलछके लिये रासाकी 
जितनी चापतसी करके उसे प्रसन्न करता है राजा उसके 
उतनाही फल देता है उसी प्रकार जे। जीव शुभ क्रियाकेा 
अपनी मानता है उसके रागकी रुचि का ही परिणाम 


आत्मधर्म । ८ 


समझना चाहिये । ज्ञानी फे अतरमें यह भान है कि में 
शुद्धमें नहि रह सकता, इसलिये यह शुभ (अशुभ से बचने 
के लिये) करना पड़ता है। ओर यदि केाई बिना समझे 
ही त्यागी देजाय, घरवार छोड़कर जंगल में चला जाय 


ते भी उसके भीतर पुण्यकी पकड़ है अर्थात्‌ संसार सुख 


की रुचि है। जिसके अतरमें ज्ञाता, दृष्टा, पूर्णनिर्माछ, 
स्वतः रवभावी आत्माकी रुचि नहीं है तथा जिसे रागके 
प्रथकत्व की खबर नहीं है वह भले त्यागी दे या धर्मी 
नामधारी द्वा, किन्तु वह कर्भा के (रागका ) अपना 
मानकर उससे फलकी रुचि किये बिना नहीं रहेगा। 
जिसके आहारादि की रूचि है-परमें सुखबुद्धि छे 
उसके लिये एक जगह कहा है कि --- 
मुह मंगलिये उद्राणु गीद्धे! अर्थात्‌ चापछुस केा 
भुख मगलिया? कहा है ओर उसे पेट के लिये गृड्डि- 
वाला अर्थात्‌ अच्छे आह्रादि के लिये हां में हां मिलाने 
वाला कहा है। वापने छछ कपट करके धन इकट्ठा किया 
है। ओर उसका लड़का छल-कपट करनेमें उससे सवाया 
निकले ते वह कहता हे कि लड़का बहुत द्वाशयार है। 
ओर यदि वह छूडका स्पष्ट कहदे कि पिताजी ! मेरे पास 
दगाबाजी की बात मत करना, दगा अ्रपंच करना हराम 
है तो वह उससे कह्देगा कि मूर्साराज ! हमारे कुछ का 
दीपक वन अर्थात्‌ हमसे भी सवाया पाप कर। इसमें 
जे लड़का दगा प्रप॑चकी हां में हां मिलाता हैं वह 
केवल रागके कारण करता है, नहीं ते। वह स्पष्ट इनकार 
करदे कि इस राग के लिये इतना दगा-प्रपच। इस 
देहसे कितने समय तक जीना है ? ओर हम कहां जांयगे ९ 
यदि पुण्य द्वागा तो आदण्यक वस्तुएं जहां चाहे से 
मिठ जांयगी, आयु हे।गी दो रेटियां चाहे जहां से मिल 
जांयगी ओर यदि आयु नहीं हेगी ते रेशटियां खाते खाते 
भी यदि भुखसे अधिक खा लिया गया और पेट फुल 
गया ता मर«जांयगे । मे ते नीतिपूर्वक दी काम करुगा | 
. अरे | राग के लिये इतनी अनीति। नहीं माई ! नहीं, में 
अनीति नहीं कर सकता। यों कह देनेसे उसका अधिकार 
नहीं -चलछा जाता । 
धर्मीका स्वरुप 
धर्मी जीव गगके लिये--फलकी भावना से पुण्यका 
सेवन नहीं करता । वह जानता है कि शुभ भावषके द्वारा 
आत्माकी शांति नहीं होती; इसी समझसे वह पुण्य भावकेा 
अपना समझकर या रुचिपूर्बक नहिं करता । 


माध ; २४७२३ 


संसारी सुखकी रुचि नहीं है ये कहदेनेसे वह 
रुचि दूर नहीं हे जाती . 
जिसके सच्चे सुखकी रुचि हैँ उसफ्रे ससारके सुख 
की रुचि अवश्य दूर हे) जायगी। यदि कोई मात्र यह 


कहा करे कि हमें ससार की रुचि नहीं है' ओर वह 


यों कहकर रुचि पूर्वक राग किया करे ते :वाप्तलवर्मे 
उसके सच्चे सुखक्ली रुचि उत्पन्न ही नहीं हुई है.। छ पत्र 
के अकाल के समय रक भिखारी गांवके बहार जाकर 
पानीमें मछलियों के मारते हां ओर वेही गांव में अ'कर 
अपने कपाल पर साधुओं जैसा तिलक करें ओर कह्दे 
कि “ यह ससार असार है, यहां काई क्िर्सका नहीं 
है ”।| यदि वे ऐसा न कहे ते उन्हे काई कुछ दे 
नहीं, इसलिये वे अपने के कुछ प्राप्त हा जाय इसी 
राग के कारण वे ऐसा कहते हैं। 

उसी प्रकार केाई कहे कि हमें सच्चे सुखक्ी रुचि 
जागृत हुई है ते पहले पुण्य पाप का राग आत्माका 
नहीं है, इस प्रकार राग रहित आत्माकी पहिचान उसने 
की है ! सुख स्वरूप आत्मा की पहचान किये विना 
कभी भी सुख नहीं मिलेगा ओर पुण्य पापकी रुचि नहीं 
दूर द्वेगी। ओर जिसके रुचि बदक गई कि यह विकार 
मात्र सेरा खरहूप नहीं हें, राग रहित ज्ञान खभाव .-ही 
मैं हूं, इसप्रकार जहां स्वभाव की रुचि द्वागई ओर पुण्य 
की रुचि दूर द्वागई वहां वह राजपाटका उपभेग करता हुआ 
भछ्ठे दिखाई दे किन्तु अत्र गर्में उस ओर उसे रुचि नहीं है. 

भविष्यमें अस्पकाठमें हीं वह त्यागी द्वाकर, मुनि 
द्वाकर पूर्ण केवलज्ञान प्राप्त कर छेगा और जिसके पुण्बकी 
रुचि हूँ वह चदि यह मान बेठे कि बाह्य आचरण करते 
हुये अंतर स्वभाव प्रगढ द्वागा इस मान्यतामें सांसारिक 
सुख की रुचि अथ्थौत्‌ विपाक्त रुचि मोजुद विद्यमान है | ' 
आत्माका ज्ञान स्वभाव का भान हुये बिना पोदूगछिक 
खुखका स्वाद कभी भी दूर नहीं हे सकता । 


सत्य त्यागका स्वरुप 

भीतर ज्ञाता स्वरूप आत्माकी रुद्धि के जाने ._बिना 

जे। त्याग है वह दुख गर्भित ओर मोह गर्भित है । 

वह ज्ञान के विवेक भावसे नहीं किन्तु ह्ैप भावसे हैं। 

सच्चे सुखस्थभाव का भान हुये विना वास्तविक त्याग 
और चेराग्य नहीं हे! सकता । 

त्याग कब कहलाता हूँ ! जब कि यह भान हे जाय कि में 


$ ११० । 
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ज्ञानमूर्ति, निर्मालचैतन्य घन आनंद स्वरूप हूँ । मेरा सुख मुझमें 
ही है. इसी दृष्टि वलसे राग दूर किवा जाय ओर रागकी दू 
करते हुये रागके निम्मित्तभी सहजसें दूर हे। ल्‍ाव बह 
त्वाग ज्ञान गर्भित है ओर वही सत्य त्याग है । आर 
जिसे आत्माक्ना भान नहीं है वह ते केवलछ इसी ठप 
भावसे त्याग करता है कि इस स्त्री पुत्र आदिम सुख 
नहीं है। इसलियि अब इन्हें छोड दू' | सचमुच बह 
त्यागी नहीं है किन्तु उसके अतरमें भाग की रूचि 
विद्यमान है | दि 
आत्माका भान हुये बिना निधिकारी क्रिया किस ऋऊंहा 
जाय और राग की बिकाते क्रिया किसे कहा जाय इप्तको 
पहचान नही है। सकती ओर उद्त पहचान के विन; घुम्य 
पापका था आत्मा का विवेक नहीं हा सकता | चकऋवती' एजा 
के राज्य संचालन करते हुये भी विषेक का भान था। 
इन्हे! इसकी पहचान थी कि में निम रू ज्ञानस्वरूप निर्वि- 
कल्प हूँ, फिर भी पुरुषार्था की अशक्ति के कारण उनके 
शुभ अज्लुभ राग सोजूद था. किन्तु अंतरग से उनकी 
फरचि राजपाट से हटकर आत्मा में रंग गई थीं, उस 
आत्माकी रुचिके वरूपर वे एकावतारी हा गये थ। इस 
प्रकार और भी अनंत एकावतारी हा गये हैं तालय यह 
है कि अविकारी स्वभाव की भावना के साथ जिसके 
रागह्वेष का त्याग है वही सच्चा त्यागी है। अज्चानी जीव 
बाहरकका त्यागी (ह्पमावसे ) भले ही हे जाय किन्तु बह 
भीतर से विकार का भाक्ता हैं उसे अनंत ससारमें परि- 
अमण करना हागा। 
में चेतन्य, शुद्ध, आनंद घन, निजञान द प्रभु हूँ-प्रत्येक 
आत्मा प्रभ्चु हे ऐसे भाव सहित सम्बकहूह॒प्टि राजपाट में 
रहता हैं फिर भी उसके अतरमें रुचि नहीं है। उसके 
अतर स्व॒भावकी रुचि में पुण्यकी रुचि नहीं है इसीलिय 
वह कर्मा उसे फल नहीं देता । रस 
भादाथ---अज्ञानी के राग को रुचि है। अनज्ञान रजित 
परिणाम में डूबा हुआ श्राणी उद्यागत कर्म के रहित 
दकर सेवन करता है. इसलिये वह कर्मा भी उसे रज्ञित 
फल दता हूँ। ज्ञानी उद्यागत कर्म के रज़ित हाकर 
नहीं भागता, इसलिये राग का रग अतर में नहीं चढ़ 
पाता | अज्लानी ते रागमें छीन हा जाता है उसे राग की 
रुचिमें आत्माकी वात नहीं रुचती | 
._ सच्ची समझ की आवश्यक्ता 
प्रत्यक जीव खब ते भगवान स्वरूप है किन्तु अपनी 
मान्यता में अनाएिसे जे! भूछ चछी आ रही है उसमें 
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दूर करनेमें परिश्रम करना होता हैं (अर्थात्‌ उसके छिय्रे - 


छ 
अन व सच्चा पुरुषाथ की आवश्यक्ता हाती है) सचते 
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दूर हुये बिना नहीं रहे । अज्ञानी झुभ भावषमं धर्म मानता 


है, इसलिये उस मात्र रागकी रुचि है, इसलिये शागकी 
रूचिके कारण उसे संसार ही फलित दोगा । यदि सच्ची 
समझ आज़ाद ते यह विवेकभी आज्ञाय कि सच्चा सुग्व 
क्या है? और उसका उपाय क्या है? दान देने से पहले 
यह देखना चाहिये कि बहद्वान प्रतिष्ठा और कोर्ति के लिये 
दिया दे या नहीं । यदि बह प्रतिष्ठा और कीतिक वे 
नहीं दिद्या है ता फिर ऋह देग्व कि तुझे दानके झुभ 
ति । शुभरागक रंग रगा 
जाता है ता उस रागकी रुचि नुझ बधन करता है ओर 
उस राग सच्चा त्याग भाव 
कहलायगा । बह त्याग ही मुक्ति का कारण है। 
जिसका स्वभाव का भान दाता है उसीका अतरका 
सच्चा त्याग सूझता है किन्तु जिसे अंतर स्वभावषका 
भान नहीं है उसकी इृप्टि वाह्य त्यागपर रहती हैं। अर्थात्‌ 
बतंमानमें कदावित भाग छा इनकी बात भले ही बने, किन्तु उसके 
ही भीतर भीतरतेा ऐसी रुगह्की-भाग की रुचि है कि, ' भविष्यमें 
इस त्याग से ओर अधिक अच्छे भाग मिलेगे * वह्द 
वास्तवर्म सच्चा त्यागी नहीं है। वद्द यह सानता है कि 
ली, पुत्र, मकान वधन कतो हैँ इसलिये में उनका त्याग 
कर दू * किन्तु बह यह नहीं जानता कि उनकी ओरका 
अपना राग हो बंधन करता है। यदि सचमुच दी त्याग 
कली वास्तविक्र भावना हा ते उनकी ओर का राग ही क्या 
नहीं छाड़देता | त्याग का अथ' यह हैं कि जा अपने 
स्वभातरसे नहीं है उसे छेड़ दिया जाय । पुण्य पाप क्रा 
काई भी विकार मेरे स्॒भावमें नहीं हैं ऐसा भान हुये 
बिना पुण्य पापका त्याग दास्तवमें भीतर से नहीं आयगा 
और अतरके त्याग के बिना बाह्य त्याग भी सच्चा नहीं है। 
यहां ते। न्याय और सत्यकी हो वात है, ज्ञानसे 
उसका विवेक करे।। अज्ञानी ज्रत तप करता है वह भी 
आगामी भागकी आकांक्षा से करता है। वत्त'मान में 
जा वाह्म त्याग करता है उसमे भी उसका आशय अन त 
गुणा भत्य प्राप्त करनका हाता है जिसे वर्तमान में ही 
स्वाभाविक सुख से भरे हुये आत्माकी खबर नहीं है वह राग 
की रुचिमें अवश्यरग जायगा और जो ज्ञानी है जिसे 
स्वभावकी ख़बर हूँ उप्तके जब्रतक वीतरागता नहीं हे। 
जाती तत्रतक झुसका ब्रिकल्प हेनिपर भी उसकी रुचि 
नही ह।ती, इसलिये उद्यागत भाग उसकेलिय व घन का कारण 
नहीं हे और भविष्यमे उसे उसका विज्येष फल नहीं मिलेगा। 
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धर्म-संवाद : २ - «७... 


. - कर्मांच॑द--हमने पहले सम्यक्‌ 
तप के स'ब्र'धमें चर्चा की थी, उसमें 
निम्न रिखित विषयां का समावेश 
हुआ था:-- 

(१) अपनी शक्ति द्वाने पर भी 
हम आहारादि का त्याग करते हैं ते 
बह अपने वश छोड़ा हुआ कहलायेगा 
या नहीं ? 

(२) 'अस्ति ” और “नाप्ति? का 
स्वरूप समझे बिना जीवका यथार्थ 
स्वरूप नहीं समझा जा सकता । 

(३) सम्यर के ही यथार्थ 
तप हैता हैं । 

(४) जब तत्त्वकी बातका प्रति- 
पादन किया जाता है तब उसका 
सभी पहलुओं से विचार करके निर्णय 
किया जाय तभी धर्माका यथा 
स्ररूप समझा जा सकता है । 

(५) निमित्त नंमित्तिक संबंध के 
समझना चाहिये। 

(६) शास्रोंका अर्था करने की 
पद्धति जानना चाहिये। 

इन विपयों में से पहले विपय के 
सब धममें अधिक स्पष्टता की आवश्यकता 
है, यह में वता चुका हूं। मेने इस 
सबधमें धहुत कुछ विचार किया है, 
फिर भी आपके साथ चर्चा हा ते 
अधिक स्पष्टीकरण है| सकता है। यदि 
आप सम्मत हों ते हम इस विपय 
पर आगे चर्चा करे । 

धर्मंचदू--आपके इस संब'भर्म 
विशेष रुचि हे इसलिये आपकेा जा 
भी पूछना द्वा वह खुशी से पूछिये। 

कर्म च॑दू--हमें अज्न जल सब 
प्राप्त है, फिर भी भाग्य शक्ति देानेपर 
भी यदि उसे छोड़दे' ते वह स्ववश से 
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छोड़ा हुआ क्यों न कहलायेगा ? 
धर्मचदू---आप यह कहना चाहते 
हैं कि हम आदह्ार लेना चाहते हैं 
ओर उसमें यदि कोइ विध्न डाले 
जिससे हम आहार न के सके तो 
वह परवश होकर आहार छोड़ा क- 
हलायेगा । किन्तु आह्वार की अनुकूछता 
हा, ओर शरीर स्वस्थ हे। फिर सी यदी 


एक दिनके लिये आहार न लिेनेका 


नियमले' ते वह स्ववश पूर्वक आहार 
लिया नहीं कहलायेगा, क्‍या यह बात 
ठीक हैं ! 

कर्म च दू--हां ! ठीक है, मरे 
कहने का यही मतलब है | २४ घटे 
तक आहार नहीं कछेनेका निश्चय किया 
है, जेनधर्मघारी कुट्ुम्ब में जन्म 
लिया हे।, धर्मस्थानमें जाकर गुरुके 
पास नियम लिया हे ते वह उपवास 
किया गया कहलायेगा। इसी के 
छाग तप ओर निर्जरा कहते हैं। 
लेग बहुत उपवास करनेबाके के। तपस्वी 
कहते हैँ | वहुतसे छेग यह मानते 
हैं कि यह सब स्ववश से द्वाता है 
इसलिये उसके द्वारा निज रा हेती है । 

मैंने इस सबधमें केाई विशेष 
विचार नहीं किया अब इस सब धममें 
मनन करके निर्णय करना चाहता हूँ 
इसलिये “ स्ववश ? किसे कहेंगे ? यह 
आप बताइये । 

धर्मंचद--देखा भाई । जैसा कि 
आप कद्द रहे हैं वैसे उपवास ओर 
नियम तो प्रत्येक सप्रदायमें हेते हें, 
किन्तु उनके निर्जरा नहीं हेती 
यह आप पहले कद्द रहे थे । किन्तु 
वैसे दी उपवास करने से केचल जेन 
धर्मी कुटुम्बमें जन्म लेनेके कारण 
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निज रा हाती है यदि था माना 
जायगा ते यह न्याय - विरुद्ध कहा 
जायगा । 

कर्म थ दू---यह्‌ बात ते। ठीक है, 
में भी मानता हू' कि ऐसी मानवता 
न्याय विरुद्ध है। इसलिये आप सत्य 
स्वरूप बताइये । 

धर्म'चद--देखेा भाई, “स्ववश? 
शब्द स्व+वश से बना हुआ हैं । “स्व? 
का अर्थ स्वय' है ओर स्वय', बह 
आत्मा है, इसलिये जे। पहले आत्मा 
के पहचानेगा, वहीं अपने वशवर्ती' 
देगा इससे यह सिद्ध हुआ कि 
आत्मनज्लानी के ही सम्यकृतप हे 
सकता हे । जा न आत्मा का पह- 
चानता है ओर न उसे पहचानने का 
प्रयत्न करता है उसके सम्यक्‌ उपवास 
या तप कैसे हे। सकता है? 

यहांपर यह कहनेका तात्पर्य नहीं 
हैं कि जे आत्मा के नहीं पहचानते 
उन्हे' मंद्‌ कपाय के हेतु उपवास नहीं 
करना चाहिये। तीत्र कपाय के स्थान 
पर मद कपाय का द्वाना तो अल्प 
बिकार हे, इसलिये उसका निषेध कर 
के तीत्र कपाय करे ओर मृद्धिपना 
बढ़ाओं यह कहने का ते तात्पय॑' हे। 
ही नहीं सकता। यहां ते मंद कपाय 
के भाव के धर्मा नहीं मानना अर्थात्‌ 
विपरीत अभिषप्राय का-विपरीत मान्यता 
के बदलकर सच्ची मान्यता करने 

छिये यह कद्दा जाता है। 

कर्म चं द---शुभभाव के छोड़कर 
पाप भाव करना अथवा गृद्धिपना 
बढाकर आहारमें लीन हराकर अशुभ 
में अ्च्ृत्ति करनेकी बात ते। आप कह 
ही कैसे सकते हैं। आप जे। कहे'गे 
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उसपर मैं सूक्ष्ता से सतन करूंगा 
यह मैं आपके विश्वास दिलाता हूं! 
और आप जे यह कहते दे 
कि में कहता हूं चसे सत्य 
मानना चाहिये ते! यह ते। गुलामी 
दुशा कहलछायेगी। ओर में ते स्वत्त- 
भरता का उपासक ह'. इसलिये आपकी 
बातकी भलोभांति तुलना करके-परीक्षा 
करके यदि बह सत्य सार्रम हुई 
ते ही मैं उसे श्रहण करूंगा । नहीं 
ते फिससे पूछूगा। मैं वैज्ञानिक रीति 
से धर्मंदप्टि का अभ्यासी हे/ना 
चाहता हू । 
धरम चं द---आपकी जिज्ञासा की 
मेँ अनुमेदना करता हूं । संसारी कार्य 
भी विना परीक्षा के नहीं किये जाते, 
ते। फिर धर्मके सिद्धांतों के तेविना 
तुलना किये ही ग्रहण कर लिया जाय 
ते इसमें बुद्धिमानी नहीं हे । किन्तु, 
यह भगवान की आज्ञाके विरुद्ध है। 
अब हम जब फिर मिलेगें तब चर्चा 
करेगे । 
(देने मिन्र अपने अपने स्थान 
के चलेगये ) 
प्रकरण दूसर/ 
( देना मित्र पुनः मिलते हैं.) 
कर्म चदू---अब हम अपने विपय 
के ओर आगे बढायें । 
धर्माच द--हां मेने आपके पहले 
४ खबश ? शब्दका अर्थ' बताया था 
ओर कहा था कि उसका अथ' अपने 
आत्मा फे वश हेाना है। जे जीव 
आत्मा के ही न पहचाने वह ' स्ववश ? 
दे ही कहां से सकता है? यह ते 
स्पष्ट है कि जे अपनी आत्मा के 
नहीं पहचानता वह मिथ्याभावक्े वशी 
भूत है। उसे तत्त्वकी यथार्थ खबर 
नहीं है, इसलिये उसे आत्मस्वरूप 
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के सव'घ में मिथ्या सान्‍्यता होती 
है, इसलिये उसका केाई भी कार्य 
स्व॒वश॒द्वे ही नहीं सकता। 
उसका प्रत्येक कार्या मिथ्याभाव के 
आधीन देने से परवश दें | विपरीत 
मान्यता के वशीभूत द्वाना ही सबसे 
बडी परवशता है | जबतक यह स्वरुप 
नहीं समझा जादा तवतक यह परवशता 
नहीं मिट सकती ओर इसलिय्र सम्यक्‌ 
उपवास या तप नहीं दे सकता | 
कर्म चंद---तव ते प्रश्न यह ह।ता 
है कि जे। आदमी आत्मा का यथार्थ 
स्वरूप नहीं जानता यदि वह उपवास 
करे तो उसका क्‍या फल हेगा ? 
धर्म चद---फलछका आधार आत्म 
परिणाम पर निर्भर है, इसलिये यदि 
उपवास करनेमें म॒द्‌ कपांय ऐा-शुभ 
भाव है। ते पुण्यव ध दवगा ओर यदि 
अशुभभाव हे। ते पापबंध हेगा। 
किन्तु यहांपर यह ध्यान रखना चा- 
हिये कि पुण्य ओर पाप का जा भेद 
किया गया है वह वाह्य सयागा का 
लेकर है । किन्तु आत्माका निञ्ञ 
शुण-दशन, ज्ञात, चारित्र (अर्थात्‌ 
सच्ची मान्यता, सच्चा ज्ञान, सत्य 
स्थिरता) का छुम ओर अशुभ दोनों 
भावोंमें घात ह्वेता है । 
कर्माच द---क्या उपवास करनेसे 
अशुभ भाव भी दाता है। 
धर्मंच॑द--हां ! किसी के हा भी 
सकता है । जैसे किसी आदमाकेा 
यह खबर मिली के उपवास करते 
वाले के छान (भट) बटनेवाली है, 
यह जानकर उसने विचार किया कि 
यदि में उपवास करूंगा ते मुझे छान 
(भेट) मिकेगी ओर में धर्मौात्मा भी 
कहलाउ गा । अब आपही कहिये कहलि 
इस प्रकार के भावसे उपचास करने 
वाले के अशुभ भाव है या नही ? 


कम चैद---ठीक है, क्योंकि इसने 
डपवास धम के लिये नहीं किन्तु परि- 
ग्रह ओर मान बढाई के लिये किया 
है इसलिये बह अशुभभा्र है। अब 
यहांपर प्रइन यह द्वाता हैं कि उसने 
एक्दिन उपधास किया-आहार ग्रहण 
किया ते उप्तका क्‍या फल दे।गा 

धर्म च दइ--आहार ते। परचस्तु हे 
परवस्तुके संयेग अथवा वियाग से 
धर्मा, अधर्मा या छात्र द्वानि छुछ भी 
नहीं हवा । छाम ओर हानि ते 
आत्म परिणामों से दे।ती है । 

कर्म चंदू--भगवानने श्रावक्र के 
लिये दान, शीरू, तप और भाव यह 
चार आवश्यक क्रियायथ' कही हैं ते 
उनका क्‍या हेगा १ 

धम'च द---भगवानने श्रावक्र किसे 
कहा है, क्या आप यह जानते हे! 

कर्म चंद---मैंने इस संबंधमें अभी- 
तक केाई निर्णय नहीं किया। किन्तु 
दूसरे से सुना है कि इमने जन-कुछ 
[ जन्म लिया है, हम भगवान महा- 
वीर के मानते हूँ, हम जनस'धर्मे 
हैं ओर भगवानने जा कद्दा हें वह 
सत्य है यह तो मानते हैँ इसलिये 
हम भ्रावक ते दें ही। | ५ 

धर्मांय द--जे आपने सुना है 
मैंने भी छुटपन में बुछ वैसा दी 

से सुना था, किन्तु जब 
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उपदेशकें से 
सने सूक्ष्म आत्मज्ञानी उपदेशक का 
उपदेश सुना ते। मुझ माल्म हुआ 
कि उक्त मान्यता में बहुत बडी भूछ 
है । जैसा कि आपने कट्दा है, उन छेगें 
के श्रावक कहां जाता है किन्तु वीत- 
रागने कहा हैँ कि श्रावक वही कह- 
लाता है जिसे अपनी आत्माके यथार्थ 
स्वरूपका ज्ञान हे। चुका है भौर जे 
ग्रहस्थ अवश्थामें सी सफ्झ पूर्वक 
परावरूम्बनफे भाव के आंशिक रुपमें 


आत्मधर्म ! ८ 


यथाशक्ति छाड़ता है। दूसरेका “नाम 
श्रावक ” कहने में हमें कोई आपत्ति 
नहीं 

कर्मांचद--किन्तु जन छुटुम्व में 
जन्म हुआ, इसलिये उसका भी ते 
केाई महत्त्व है । 

धर्माच द--कुटुम्बका धर्म के साथ 
काई संबंध नहीं दे। छुट्ठम्व तो 
परवस्तुओं का सयाग है ओर पधर्मा 
आत्मा का खभाव हैं । 

कर्म च दू---- किन्तु जे भगवान 
मह।वीर के मानते छें और उनके 
कथन के सत्य मानते हैँ, उसका भी 
ते काई महत्त्व हे! 

घर्मांच दइ---भगबान महावीर के 
आप नाम से मानते हैं यथा झण से! 
यदि आप शुण से मानते है ते बता- 
इये कि उनके सम्यकदर्शान गुण कैसे 
प्रगट हुआ था ! 

कर्मा च द---यह ते में नहीं जानता, 
किन्तु इतना जानता हूं कि उन्हें 
केवलज्चान था। 

धर्माच द---यदि आप केवलज्ञान 
का यथार्थ' स्वरूप जानते हें ता उसे 
सक्षेप में कहिय। . 

कर्म च द--में ते यह नहीं जानता। 
सवलाग यह कहते हैं कि भगवान 
केवलज्ञानी थे इसलिये में भी कहता हू । 

धर्म चद---लागे में से कवलज्ञान 
के स्वरूपके कित्तने जानते ६? क्‍या 
आपने इसका नि£चय किया है ? अथवा 
जैसा दूसरे छेग कद्दते हैँ वेसा आप 
भी कहते हं। 

कर्म च॑ंद--मेंने इसका केाई निरचय 
नदीं किया, विचार करने पर ऐसा 
लगता है कि स्वय विना निश्चय किये 
ही दूसरां के कथनाठुसार कहने छगता 
ओर उसके अर्थ के। न समझना एक 
प्रकार का दाप हैं। जसा आप कह 
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हिन्ए ल्‍ 
रहे हैं उस प्रकार में नाते भंगवॉन्ने आज हमने अच्छी चर्चा की हैं। 
महावीर स्वामीके स्वरूपका जानता हू अब मुझे दूसरा काम हे इसलिये 
ओर न उनके कह्टे हुये धर्म के स््र- अब में ज्ञा रहा हु | 


े 


रूपके समझता हू। जबतक कि उनके 
स्वरूप के नहीं जानता, तबतक उनका 
सच्चा अनुयायी नहीं कहा जा सकता | 


किसका धर्म 


आत्मा ज्ञानमूर्ति वस्तु है, शरीरसे प्रथक्क्‌ तत्त्व है। शरीर ओर आत्मा 
देनां एक साथ एक स्थान पर रहते हूँ इसलिये दानां वस्तुएं एक नहीं 
है। जाती । इन दोनों वस्तुओं के लक्षण भी अछुंग- अछग हैँ । किसीका गुण 
किसीमें नहीं जा सकता, आत्मा के ज्ञानादि गुण अथवा उसकी केाई भो 
अवस्था शरीरमें नहीं जा सकती ओर शरीरके रूपरस आदि काई भी गुण 
अथवा उसकी अवस्था आत्मामें नहीं आ सकती दोनों वस्तुएं अनादि-अनत 
ओर ग्रथकू हैं | इसलिये जिसे आत्माका घर्मा करना है उसे पहले यह 
निरचय कर छेना होगा कि आत्माका धर्मा; आत्मा के गुण आत्मा के आधारसे 
रहते हैं । वे अन्य किसी विकार अथवा शरीरादिक के आधार पर नहीं रहते। 

धर्म कहां हे ? 

आत्मा ख॒तत्र वस्तु है उसका धर्म कह्ठा या गुण बह आत्मा के ही 
आधार पर रहता है । रागादि के आधार पर आत्माका धर्म' नहीं है, धर्म 
अतरगसे सवध रखता है । दोनों वस्तुएं भिन्‍न हैं, उसके गुण और 
पर्याय भी प्रथकू ही द्वोते हें, इसलिये ज्ञानी जानता है कि मेरा धर्मा पांच 
इन्द्रियां अथवा पुण्य पापकी ब्रृत्तियां पर अवलू॑वित नहीं हे; ऐसी श्रद्धाका 
नाम धम' है और बह्दी निर्जरा है ओर जिसे ऐसा भान नहीं है उसे कमी 
भी आत्माका गुण अथवा धर्मा नहीं हें। सकता । 

आत्मधर्म आत्मा के आधार पर हे | 

आत्माका स्वभाव ज्ञान अथौत्‌ जानना है | जानने का स्वभाव (धर्म) 
किसी अन्यपर अवरूचित नहीं हे तथा जाननेमें जे दया आदिक अथवा 
हिंसादिक छझुभ अशुभ विकार है वे आत्मा के आधार पर नहीं हैं । इस 
प्रकारके भान सहित ज्ञानी के क्षण क्षणमें पुण्य पाप दूर द्वोते है बही 
निर्जरा है । 


धर्म चद---बहुत अच्छा ! अब 
आप जब कहे गे तव हम फिरसे मिले गे। 
( देना अपने अपने स्थान के जाते हैं ) 





धर्म का स्वरूप | 
धर्मका स्वरूप अनादि कालसे एक क्षुण भरके लिये भी नहीं समझ पाया । 
धर्मा अथोत्‌ आत्मा का गुण ओर गुण गुणी के आधारसे रहता हैं | केाई मन, 
वाणी, या शरीरादिक पर वस्तुके आधारसे आत्माका केाई गुण नहीं रहता। 
जिसे अपने धर्मस्वरूप के स्वभावकी प्रतीति नहीं हैँ वहु पर के आधारसे 
धर्म मानता हैं | मानों धर्मा कहीं बाहरसे श्रगट होता दे ? ऐसा मानने 
वालां के अपने धर्म स्वमात्र के प्रति विद्वास नहीं है । 
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सत्यका ग्रहण और अज्ञानका त्याग 
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आत्मा अनादि अनंत और सर्वा परसे भिन्‍न वस्तु 
है। परमाणु भी भिन्‍न वस्तु है | एक भिन्न वस्तुका धर्म 
किसी पर वम्तुके आधार पर अवरूवित नहीं हेता। 
आत्मा के ज्ञान दर्शन इत्यादिक गुण आत्मामें ही हें; 
किन्तु. उनकी खबर नहीं है--प्रतीति नहों हें. इसलिये 
यह उन्हे” परमें मान वैंठा है; यही ससार है । ओर 
आत्मा अखड ज्ञान मूर्ति है उसके आधार पर जा 
पुण्य पाप की पकड ओर ममता का त्याग है उसीका 
नाम धर्मा है। 


आत्मधर्म पराधीन नहीं हैं 


शरीर, मन, वाणी ओर चल्लु आदिक पांच इन्द्रियां 
सब आत्मासे पर है' | वह ठीक रहे या न रहे' उन 
पर आत्मा का धर्म अवलबित नहीं हैं । शरीर अच्छा 
दवेगा ते धर्म द्वागा और पांच इन्द्रियां ठीक द्वांगी ते 
इस धर्ममें सहायक होंगी, इस प्रकार जे। परके आधीन 
से आत्मधर्म' के मानता है वह मिथ्यादृप्टि हैं । रसना 
इन्द्रिय अच्छी हेशगी तो भगवान के गुण भी भी भांति 
गाये जा सके गे, इस प्रकारकी जड़वबुद्धि ज्ञानी के नहीं 
हती । रसना (जीभ) ते परमाणुओका एक पिंड हैं । 
आत्मधर्मा उस पर अवरूबित नहीं है | कदाचित जीभ रुक 
जाय ते भी धर्मा नहीं रुकता । शरीर युवा हा अथवा 
वृद्ध, धर्मी जीव उसके आधारसे धर्मा नहीं मानता |! 
' शरीर वृद्ध हेगया है, शरीर का लकवा मार गया हँ, 
अब मुझसे धर्म केसे हे! सकेगा ?” यां अज्ञानी जीव 
मानते हैं ओर वह मिथ्या मान्यता है। अरे! शरीर 
चाहे जैसा रहे उससे तुझे क्या ! तू तो जानने वाला है, 
तू अपने में ढीन रह न ९ शरीरके प्रति जे। राग है उसे 
नाश करके दूसरी ओर अपने अतर में शुद्ध स्वभाव के 
जान | इसीका नाम धम्म' है। 


आत्म खय धर्मस्वरूप हे 
जिसे इस प्रकार के आत्मसरूप की 


खबर नहीं हूं 
वह पुण्य पाप शरीर ओर इन्द्र लक 


य आदिक परके आधार 
से धर्म' सानता हैं। वि 
फन्तु परद्रव्य आत्मा के आधार 
नहीं है. ओ 25 


९ न आत्मा का वर्मा पर द्रव्य के आधार से 
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है। धर्म' स्वरूप भगवान ते भीतर ही वेंठा है उसे पह- 

* जय जप 
चाने विना धर्म कहां हे सकता है ९ आत्मा का पहिचाने 
बिना-परके आधार से धर्मके मानता हे किन्तु यह नहीं 


विचारता कि आत्मा का धर्म' आत्मा में है या परमें ! 


धर्म केसे हेता हे ! 

सर्वाज्ञ भगवानने कहा है कि तेरा जा यह स'पूर्ण 
स्वभाव है उसे तू समझ यों कहने से भगवान कहीं तुझे 
धम' दे नहीं देते हें किन्तु पुण्य पाप रहित ज्ञान स्राव 
के। समझकर ज्ञान गुणमें स्थिर दाना ओर परकी और 
न छोड़ना से! यही धर्मा है। रागह्वेप रहित स्वभाव के 
पहिचान कर उस स्वरूपमें श्थिर हेना--और रागद्वेंप न 
हे।ने देना से धर्म हे । आत्मा का धर्म आत्मा में द्वी है । 


धर्मी (ज्ञानी) की मान्यता 

शरीरादिक पर द्रव्य के आधार से धर्मी (ज्ञानी) 
जीव ज्ञाभा नहीं मानता क्यांकि वह जानता है कि 'अ'त- 
रकी शोभा अतरमें है ओर स'ध्या के रग की तरहजे 
यह पोद्गलिक खेल दें वे सब पू्व'कृत पुण्य पाप के कारण हैं। 
ओर वे क्षणिक है" । उनके आधार पर मैशा धरा अब- 
ल'बित नहीं है ।” (उपर जा शरीरादि कहा हूं उसमें पुण्य 
राग-हेप, क्रोघ, सान, माया, काभ कर्मा-ताकर्म, मन, 
वचन, काय, स्पर्शन, रसना त्राण, चल्छु, श्रोत्र तथा अन्न 
जल आदिक सभीका सभावेश है) 

अब यह कहते दें कि ज्ञानी के आहारका भी परि- 
ग्रह नहीं हैः---. ( गुजराती हरिगीत ) 
अनिच्छक क्यो अपरिग्रही, ज्ञानी न इच्छे अशनने । 
तेथी न परिग्रही अशनने। ते अशनने कज्ञायक रहे ॥ 

शब्दार्थ---अनिचछक के अपरिग्रही कहा गया है। 
ओर ज्ञानी अशन की (भेजजनकी) इच्छा नहीं करता, 
इसलिये वह अशनका. परिग्रही नहीं हे, ज्ञायक ही है । 

टीका--इच्छा परिग्रह है, मिसके इच्छा नहीं है 
उसके परिप्रह नहीं हैं आहारकी इच्छा अज्ञानमय भाव हैं । 
अर्थात सदा आह्वार करते रहने की इच्छा का जे भाव 
है से वह अज्ञानमय भाव है। वह आत्मस्वभावः की 
हत्या करनेवाछ्ा अधर्म' भाव है । 


आत्मधर्म ! ८ 


4 


यही सब प्रथम धमे है। 


प्रझन--तव ते आहार न करने से धर्मा द्वागा न ९ 
उत्तर--आत्मा ज्ञानमूर्ति स्वरूप है, उसे पहिचाने 
बिना कभी भी धर्म' नहीं होगा । 


धर्मीका लक्षण 

धर्मी वह है जिसे आह्वारककी भावना नहीं होती । 
धर्मी जीव के आहार तो दाता हूँ किन्तु उसके ऐसी 
भावना नहीं हेाती कि में सदा आहार किया करू ओर 
मेरा शरीर सदा बना रहे | यदि ऐसी भावना हो ते 
वह अधर्मी' है, क्‍्यांकि उसमें यह जड़ की भावना है कि 
मेरा शरीर वना रहे, ज्ञानीके जड़ की भावना नहीं द्वाती 
आत्मा ज्ञानमूर्ति अशरीरी सिद्धसमान है, उसीकी भावना 
(धर्मी, के) हेंतती है । 

मुनि के आहार होता है फिर भी उनके आहार की 
भावना नहीं द्वाती। वे जानते हूँ कि इच्छा या आहार 
मेरा स्वरूप नहीं है । लडु बगेरह में अश्ानी स्वाद मानता 
हैं किन्तु जे परमाणु अभी लड़फे रूपमें है वही चार 
छट् घंटेके बाद विष्टा के रूप में हे! जायगे, तब फिर 
उनमें स्वाद कहां है ? अज्ञानी उसको मिठास में (रागममें ) 
अपने स्वभाव के भूल जाता है । परतु ज्ञानी तो आहार 
का केवल ज्ञायक ही हेता है । 

धर्मी के आहार केसे हाता हैं ? 

प्रश्न:---आहार ते धम्मौत्मा मुनि भी करते हूं किन्तु 
बह बिना इच्छा के कैसे करते हैं ओर इच्छा के ते 
आप अधर्म कहते हूं, उसका क्‍या 

उत्तर--धमौत्मा के असाता वेदनीय के उदय से 
जठराग्निरूप छ्धा मालूम होती है (उसका असर जठर 
में-परमाणुओं में द्वाता है, आत्मा ते उसका ज्ञायक 
रहता है) ओर वीर्यातराय के उदय से वह वेदना सही 
नहीं जा सकती (फेवी के बिना आहार के चलता है 
किन्तु यहां अभी निम्नावस्था हैँ, पूर्णता प्रगट नहीं हुई 
है. ओर शरीर टिकनेवाला है इसलिये वहां आहार हे ) 
इसलिये चारित्र मेहनीय के उदय से अपने पुरुषार्थ की 
कमजोरी के कारण चारित्र में अस्थिरता है इसलिये वहां 
आहार की घृत्ति आजाती है। 
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परम पूज्य श्री कानजी स्वामी का 
अवचन 725; 


किन्तु वह धर्मात्मा अतरग में जानता है कि इस 
आहार की इच्छा मेरा स्वरूप नहीं है। मैं ज्ञानमूर्ति . 
चिदान द स्वरूप की भावना भाऊ या आहार की ? यह 
इच्छा ते राय है यह समझकर धर्मी' ते उसे मिढाना 
ही चाहता है। 

भूख क्‍या है 

क्या कभी इसकी जांच की है कि भूख क्या है? क्‍या 
आत्मा के भूख छगती होगी ) भूख ते शर्रीर में हे, 
वह शरीर की एक अवस्था है। आत्मा के नते झ्लुधा ही 
हती है ओर न आहार ही । 


ज्ञनी की भावना 

धर्मी इच्छा की इच्छा नहीं करता और जे इच्छा 
की इच्छा करता है बह धर्मी नहीं है । धर्मी के ते 
आत्मा के शुण की ही भावना द्वोती है, फिर भी उसके 
इच्छा ते द्वाती है किन्तु उस इच्छा की इच्छा ( अर्थात्‌ 
यह इच्छा सदा बनी रहे ऐसी भावना ) ज्ञानी के नहीं 
हाती । इच्छा की भावना वाढा धम्मी' नहीं होता । धर्मी' 
के ते क्षण क्षण में इच्छा के नाश की ही भावना द्वेती 
हे | क्‍यों कि इच्छा आत्मा के गुण की विपरीत दशा 
है | धर्माका अर्थ है' आत्माका स्वतन्न स्वभाव। ज्ञानी 
उसी की भावना भाया करता हैं कि मेरा ज्ञान स्वरूप 
सदा मुझमें हो रहे । ज्ञान स्वभाव के अतिरिक्त दूसरी 
केाई भी इच्छा या विकल्प मेरा स्वरूप नहीं है इस 
प्रकार ज्ञानी के इच्छा के नाश की ही भावना द्वाती है । 


स्व॒भावकी रुचि के बिना राग की रुचि दूर नहीं होती 

इच्छा राग है ओर राग विकार है । उस पर द्रव्य 
जन्य विकार भाव का स्वामित्व ज्ञानी के नहीं है । जे 
रागका स्वामी दह्वात। है वह धर्मा का स्वामी नहीं होता 
ओर जे धमी' है वह राग का स्वामी नहीं होता | 
धर्म' आत्मा का स्वभाव है, आत्मा का स्वभाव जानना 
है. और वह जानने की क्रिया राग रहित की क्रिया है। 
आत्मा सदा चंतन्य-ज्याति परिपूर्ण ज्ञान-स्वभावी है, 
उसके पहिचाने विना स्व की रुचि नहीं हे! सकती ओर 
स्व की रुचि हुये बिना परकी रुचि दूर नहीं हे सकती। 
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पर की रुचि के कारण छागां के सखवभ्ाव की भावना 
नहीं हाती । ज्ञानी के यह भान होने पर भी कि काई 
भी विकार मेरा स्वरूप नहीं है, यदि इच्छा हे। जाती 
है तो वह कर्माजन्य है, पुरुपार्था की कमजोरी के 
कारण हैं, ज्ञानी फे उसकी भावना नहीं है वह ते 
मात्र उसका ज्ञाता है | 
अनादिसे धम के! क्‍्यें नहीं समझा ? 

अप्लान के कारण धर्मंके समझता मुश्किल हे गया 
है। स्व॒ क्या है, पर क्या है, पुण्य क्‍या है, पाप क्या है 
ओर पुण्य पाप रहित धर्मा क्‍या है? इसके विवेकके 
बिना धर्मस्वरुपका समझना मुश्किल हे। गया है । 


सम्यग्दृष्टि अपने स्वरूपके केसा मानता है? 

ज्ञानी--सम्यकबी जीव के भी आहार द्वाता है वह 
जानता है कि यह शरीर अभी टिकेगा ओर असी पुरु- 
पार्थकी कमजारी हे इसलिये आहारकी इच्छा होती है 
किन्तु वह शरीरके आधारसे धर्मा के नहीं मानता । 


उसने अतरग में तो इस श्रकारका नकार प्रवर्त मान 


रहता है कि यह नहीं रे यह नहीं ! यह मेरा कतव्य 
नहीं है, मेरा स्वरूप तो जानना, देखना और अपने में 
स्थिर रहना है उसमें यह केाई मेरा स्वरूप नहीं है । 


अज्ञानी पर से धर्मा मानता है 

अज्ञानी सानता है कि अच्छा आहार करे. और 
शरीर अच्छा रहे ते धर्म हैगा, मानें धर्म पर के आधार 
दी निर्भर हे न 

ओर फिर बह कहता है कि-“ शरीर मार्य॑ खलु 
धर्म साधनम्‌ ” (किन्तु यह बात बिल्कुछ गत जे 
आत्मा के उसने (इस मान्यता में ) मार ही डाला है| 
उसने वस्तु को स्॒तत्रता की हत्या कर डाली है। 

प्रत्येक वस्तु स्वतंत्र हे 

एक तत्त्व के दूसरे तत्त्व की सहायता तीनलाक 
ओर तीनकाल में नहीं है। यदि एक तत्त्व के दूसरे 
तत्त्व से द्वानि लाभ दाने छग्रे ते दे। तत्व एक हैे। जाथ। 
इसलिये समज्ञना चाहिये कि आत्माका से (घन आत्मा में 
ही है, किसी परके आधीन नहीं है। विभिन्न तत्त्व एक 
दूसरे के छिये छुछ भी कर सकते हैं यह न 
ते तीनकवाक में कमी वन्ना है, न बनता हैं ओर 
न बन सकेगा। बस्तुकी - ऐसी स्वत त्रता आत्म तत्त्व 
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की पहिचात ओर रुचि के बिना कभी भी धरम नहीं है। 
सकता। ज्ञानी के पर का स्वामित्व नहीं हैं, उसके ते 
अपना (ज्ञान का) ही स्वामित्व है | 
अब कहते हैं कि ज्ञानी के पानी का भी परित्रह 
नहीं हे। बह जानता हैं कि पानी से आत्मा के किसी 
प्रकार की सहायता नहीं मिलूती। जे। यह मानता है कि 
पानी से आत्मा के शांति मिलती है उसे आत्मा के 
स्वतन्न स्वावल वी स्वभाव की खबर नहीं है। 
(गुजराती हरिगीत) 


अनिच्छक क्यो अपरिग्दी ज्ञानी न इच्छे पानने। 
तेथी न परिग्ह पालना ते पानना शायक रहे ॥२१३॥ 
प्यास कहां लगती द्वागी, क्‍या वह आत्मामें छगती 
द्वेगी! नहीं, ढपा शरीर में छुगती है, आत्मा ते मात्र 
यह जानता है कि यह कण्ठ (जड़) सृख्ध रद्द हे, में नहीं। 
धर्मात्मा भी अशक्ति देने के कारण पानी पीता हट 
किन्तु ज्ञानी अत्तरगगर्मे यह जानता है कि यह मेरा कत॑व्य 
नहीं है इसलिये उसे पानी की या पानी के राग की 
रुचि नहीं है । 
धर्म की व्याख्या 
धर्म अथात्‌ आत्मा का स्वभाव । स्वभाव- (स्व+साव ) 
निजसे (आत्मा से) प्रगट द्वाने बाला भाव | जा पराव- 
लबन से श्रगट होता है वह धर्म नहीं कहलाता। आत्मा 
ज्ञान स्वभावी वस्तु है, जानना ही उसका स्वभाव है 
पुण्य पाप की वृत्ति कर्माधीन क्षणिक विकार भाव है, उसे 
त्रिकाली अधिकारी स्वरूप की रुचि में--..ज्ानीमें रुचि 
नहीं है। 
अब उपयुक्त कथनानुसार अन्यभी अनेक प्रकार फे 
परजन्व भावों की इच्छा नहीं करता, यह बताते ह्ढै'। 
(गुजराती हरिगात) 
ये आदि विधविध साव बहु ज्ञानी न इच्छे सबने । 
सप्रत्र आल बन रहित बस नियत ज्ञायक भात्र ते॥२ १४॥ 
क्रोध, सान इत्यादिक अनेक प्रकार के परभावांकी 
ओर परवस्तु की, धर्मी ( आत्मसुख के। चाहने बाला ) 
इच्छा नहीं करता | धर्मी अ तर की भावना के भावे या परकी | 
जानियों फी मान्यता 
परतु धमी की दृष्टि में अप्रलंवन नहीं है। मेरे 
आत्माके गुण की परकी सहायता तीनछाक ओर तीनकाछ 
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में कभी भी नहीं है। निश्चय-नित, एक रूप ज्ञानस्वभावी 
हू, उसकी रूचिमें ज्ञानी इच्छा भात्र का अवकूबन स्वी- 
कार नहीं करते। वे जानते हैं कि उच्छा ता विकार है। 
विकार के आधार से अविकारी धर्म द्वा ही नहीं सकता। 
इस प्रकार चौथे गुणस्थान से लेकर सभी ज्ञानी मानते हैं। 

देहकी क्रिया स्वतत्र है, फिरमी कमजेरी के कारण 
जे राग हेतता है, उसकी भावना ज्ञानी के नहीं द्वोती; 
किन्तु जबतक वीतरागता प्रगट नहीं द्वाती तवतक पुरुपार्थी 
की अशकि के कारण अरप' राग होता है। यदि सर्वाथा 
ग नहीं हवा ता वीतरागता प्रगट हा जाय । 


ज्ञानी की दृष्टि 


यह बात गछे भले न उतरे, किन्तु बह ज्ञानमें ते 
अवश्य ही उतरती है | गछा जड़ है ओर ज्ञान आत्माका 
स्वभाव है। इसलिय यदि कुछ विचार करे तो ज्ञानमें ते 
यह बात उतरेगी ही न? अन'तकाल में कभी एक क्षण 
भी इस बात का चिचार नहीं किया | राग इत्यादिक पर 
द्रव्य के लक्ष्य से होते हैं, इसलिये वह परद्वव्य का स्वभाव 
है। ज्ञानी उन सभस्त भावों की इच्छा नहीं करता अथवा 
ज्ञानी के उसकी रुचि नहीं हे। अतर दृष्टिमें सबको 
पकड़ छूट गई है, यह वस्तु मेरी है अथवा यह वस्तु 
मुझे सहायता करदेगी एसी सब पर की पकड़ ज्ञानी की 
इृष्टि में से छूट चुकी हे-उसके मात्र एक स्वभाव की द्वी 
पकड़ है | 
ज्ञानी आर अज्ञानी का लक्षण 

ज्ञान सबका जानता है किन्तु परका कुछ कर नहीं सकता। 
मेरा काम कोई नहीं कर सकता ओर न में किसी पर 
का कार्या कर सकता हू। इस प्रकार प्रथम नियम का 
-धर्मा के जानने वाल्म ज्ञानी पर की पकड़ क्‍यों करेगा। 
अज्ञानी भी पर का कुछ नहीं कर सकता, मात्र वह ऐसा 
सानता है। ज्ञानी के वह मान्यता नहीं रही है । जहां 
आत्मा ज्ञानमूर्ति स्वतंत्र स्वभावी वरतु है उसके जड़ की 
या विकार की कोई भी अवस्था मदद कर सकती हें, 
ऐसी अज्ञान रूप मान्यता छूट चुकी है, वहां दृष्टि में 
सब प्रक/रका अवरूबन भी छूट गया है। अर्थात्‌ ज्ञान 
हैाने से उसने पर से छाम या द्वानि मानने रूप मिश्या 
भाव का बसन कर डाछा है। इस प्रकार धर्मी अत्यंत 
निस्परिपदी है| चुका ढे ओर उसके पर की भावना नहीं 
रही है 


माच * २४७२ 





धर्म का प्रारंभ कब हेता है! 

यदि काई यह कहे कि आत्मा बाहर से दिखाई दे 
ते मैं उसे मानूगा । तव इसका अर्थ' यह हुआ कि 
उसे पहले ते आत्माकी ही खबर नही है, ऐसी मान्यता 
मिथ्याभाव है कि शुभराग भी आत्मा के गुण के लिये 
सहायक हा सकता है। आत्मा का गुण आत्मा के ही 
आधीन हैँं। केाई भी परवम्तु किसी भी गुण के प्रगट 
करने में सहायक नहीं दा सकती | यहां तक कि देव, 
गुरु, शास्र यह सब पर हैं, उनका अवलन दृष्टि में से 
निकल जानेपर स्व॒ततन्न आत्मगुणकी पहिचान हे। जाती है 
ओर अज्ञान दूर दवा जाता है, यही पहला धम'" है। सत्य 
का आदर ओर अज्ञान का त्याग ही सर्वाप्रथम धम' है। 

आत्मा के ज्ञान स्वभावमें कोई परवस्तु एकमेक नहीं 
हे।गई है राग-ठढ्वेप भी त्रिकाल स्वभाव में नहीं हैं किन्तु 
वे परलक्ष्य से ह्वेने के कारण सयेागी विकारी भाव हैं। 
उस सयाग से अस'यागी आत्मा के छाम हेगा, ऐसी 
मिथ्या मान्यता के छूट जाने पर ऐसा अपूर्बा धर्मा प्रगट 
हेता है जैसा कभी अनंतकालमें भो नहीं हुआ था। 


विपरीत मान्यता ही संसार है 

जिससे धर्मा हाता है वह वस्तु भीतर ही विद्यमान 
है किन्तु इसकी दृष्टि वहां नहीं है ओर पर वस्तु पर इसकी 
दृष्टि गई है। मानें वह स्वय' ते केाई वस्तु है ही नहीं 
ओर माने परसे धम' हे। ही जाता है, यह विपरीत 
मान्यता द्वी अनंत संसार का कारण है। सत्‌ समागम 
प्राप्त करके स्वयं निजके पहिचाने तभी वह निमित्त कह- 
लाता हे किन्तु सत्‌ समागस छुछ दे नहीं देता । 

वह रबय ही अपने आप समझे कि ओहे। 
ऐसी हे । में स्वतत्न ज्ञान स्वसावी हू' । उसमें किसी भी 
पर वस्तु का अवलबन मानना से आत्मा के रततत्र 
गुण की हिंसा है, यहो अधर्मा हैँ ओर यही ससार है। 

धर्म का उपाय 

आत्मा के ज्ञानान॑द स्वरूप हेने पर भी बीतराग 
द्वोने से पूर्व अवस्था में पुण्यपाप के भाव होते अबश्य 
हैँ किन्तु आत्मा के ज्ञानानंद स्वभाव में उसकी मदद 
नहीं हे इस प्रकार की जे! भावना हैं से वही अध्िसा 
है. ओर वही आत्मा के उद्धार का-जन्म मरण की समाप्रि 
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का उपाय हे। आत्मा के स्वभाव के जाने विना बिचारा 


8 १२३ ॥ 


7 मिल िलल कि 0.->2052 
परत हर कब आाका आवारित्रि आत्मा में हीं हं, 
किन्तु आत्माते उस जान नहीं पाया ओर अज्ञान का दूर 
नहीं किया ते फिर चारित्र द्वा कहां से! 

स्व प्रथम आत्मा का शुण क्‍या हे ओर अबगुण 
कहां दवते है, वस्तु क्या हें और उसका स्वभाव क्‍या 
है? यह सब जाने बिना धर्मा नहीं द्वागा । 

आत्मा खतंत्र हे 

अहा | इस समचसार में भगवान कुदकुदात्राय' देवने 
सनातन सत्य के स्पप्ट अगठ किया है कि-वस्तु स्वतंत्र 
है, आत्मा चैतन्य ज्येति स्वरूप है, उसकी पहिचान निजसे 
ही होती है, उसमें परकी सहायता नहीं द्वाती ओर जा 
विपरीत मानलिया है वह किसीने सनवाया नहीं हे किन्तु 
अज्ञान भावसे स्वयं ही बैंसा मान लिया था । 
सम्यकज्ञान के अवछवन से आत्मा के सिवाय किसी 
पखवस्तु का अवछवन नहीं है, इसप्रकार के यथार्था भाव 
से उस अज्ञान के स्वयं ही टाछा जा सकता हैं ओर 
यही सम्यकदशनका उपाय है। सम्यकदर्शंन के विना 
त्रत, तप भी नहीं हा सकता | 

धर्म की अपूर्वत्त 

सम्वकद््शन के लिये सर्वा प्रथम यह ज्ञान करना 
आवश्यक हैँ कि आत्मा का सभावर क्या है, स्व क्या दे पर क्‍या 
हैं और निमित्त क्‍या हे वस्तु स्वभाव का यथार्था भान 
हेनेपर अज्ञान का दूर हाजाना ही धर्मा है। धर्म आत्मा 
की वस्तु हैं, फिर वह क्‍यों न समज्ञ में आयेगी ? इसे 
समझ लेना ही अपूर्व' ओर वर्तमान सच्चा पुरुपार्थ है 
केाई वद्ा अधिकारी हा या बहुत वड़ा चेतन पानेवाला 
हा, वह सब्र पूत्र' पुण्य का फछ है, उसमें छक्िसी का 
बर्त मान सयान नहीं चलता ओर वह अपूब' नहीं है। 
आपूर्व ता अनत्तकाछू स नहाँ किया गया आत्मवस्तु का 
भान करना ही है| 

मनुष्यल को यही कर्तव्य 

अरे, रे! आत्मा क्या वस्तु है, कहां मेरा धर्म हता 
और कहां अधर्मा हाता है ? इसका जहां भान नहीं 


जे 
ह्‌ 
हू चहा उद्धार का अवसर दी कहां २ यह दुर्लुम मनुष्य 
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देह मिली, उसमें भी यदि यह समझने को रुचि पैदा 


नहों हुई कि आत्मा क्‍या बस्तु हे! ते मरण समय 
किसकी शरण छेगा? दि 
यह उपदेश अज्ञान दूर करने के लिये हू 

यह स्व उनके लिये नहीं कहा गया हे कि जे ज्ञानी 
हे। चुके हें किन्तु जिन्हें! आत्मस्वभाव का भान नहीं है-धर्भ 
की खबर नहीं है उन अज्ञानियां के स्वरूप समझाने के 
लिये कहा गया है। यहांपर जे। भगवान है। चुके हें 
उनकी थात नहीं है किन्तु जिन्हें! भगवान द्वाना हे उनकी 
ही यह बात है। सब प्रथम सम्यक््दर्शन प्रथट करानेकी 
बात कही गई है । 

समझ का फल 

यथार्थ' भान के द्वारा जहां स्वावछूवी स्वभाव के 
जाना वहां पहले जे। परके आधार से गुण मानता था 
उसने अनंत संसार का मूल जा अत्ञान हैं उसका 
चमन कर डाल है ओर जिसका वमन कर डाला गया 
है उसका फिरसे आद्र-प्रहण कैसे दवा सकता है! 
अर्थात्‌ फिर से अज्ञान नहीं आयया। किन्तु अज्ञान का 
बमन क्िसके द्वाता है ? जिसके आत्मा में विकार मात्र 
सहायक नहीं हे इस प्रकार स्वभाव की वात बढ गई है 
उसके ही अज्ञान का वभन द्वाता हैं। म्बभाव का भान 
हाने के वाद सर्वन्न अत्यंत निराबरूवी हे। जाता है। सात्र 
निर्मल स्वभाव का ही अवलम्बन रहता है, इस प्रकार 
समस्त अन्यभावां के परिग्रह से झन्य हेने के कारण 
जिसने समस्त अज्ञान का चसन कर डाछा हैं। इसप्रकार 
जा सर्वन्न अत्यतत निराबछूंब हाकर नियत ट कात्कीर्ण 
एक ज्ञायक भाव रहता है वहीं साक्षान विज्ञान-घन आत्मा 
का अनुभव करता है। 


मुक्त हैने का उपाय 
इसप्रकार में पूर्णस्वरूप, साक्षात्‌ ज्ञानस्वरूप भगवान 
आस्मा हूं, ऐसी प्रतीति ओर एकाग्रता का दाना से धर्म 
हैं और वही अनंत कालसे चछे आये हुये जन्म मरण 
दूर करने का उपाय है ओर एक दे। भवमें ही केवलक्षान 
के प्रगट करके सिद्ध हाने का यही उपाय है इसके 
सिवाय मुक्ति का-घर्म' का काई दूसरा उपाय नहीं है । 
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३ ] रु पी] का के पाद्यान 
4 हु गाछद्धन त 
हु 2 पक मष्यी गराणिकलद दाशी २४७२ 
ध्ध्‌ ग्दी र्‌ 
लीला हफन्ट देनी प्थरित्साहण्रा 
* संनन्‍्यदृरदकां अतिजशी # 
2० ०७४ ”, श्री म्‌ दर रण ज्‌ न द्र अं ५४ 
5 5 च्ण 8 ०5७ हम शिम 28 ञ नजर दर न्फ वृत्प 
शत बाप करने से, प्रष्ण करते पाड़े की 759” में प्ले पर थी एस 
ही शरा४4 5 र है न दर कफ के छ्द््र 
पक गलाव ग्यत ले जाना एडता है, इवतलिव मु ग्रहण इसने से पह 
य किलर करे कि शाह जानेक्की इच्छा टा वृदल देन ता हक्‍ी 
फू धाम हों खलेगा। मजे प्रणण करदेने दे। ४ हझा या 
बज किम लय /9- पिला 
5चादा गा जाहवयं ! । । 
(54402, 0० शल छल 0०] ह 
पदांचिंद मुजे प्रहण काने शाला शिभधिल हा जाय ते भी यदि हो 
या दे उच्ध थे अनक| अधि से अधिक पंद्रह भूत ने उज उसे 
नाक्ष पहचा देना राहिये 
ही 2. १०० कक ० विद क्त्प् ण्‌ लशया अकओ , 
कदावजित्‌ वह एज छोइकर मुप्तदे विदद्ध शाचएण करें अथवा प्रवद 
से प्रबल गाइ का धारण कर ते सी अहपुद्यलू परावर्त न के अंदर यृजे 
टी व 
उसे साक्ष पहुंचादेना चाहिये, ओेंसी गरी गनित्वा ६! 
। 
बा्धिंद; लय एक अकफ 
कि घन हि 
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को कल त्‌ 
जड़ अर 
९ र 
जगत में स्'ज्ञ मंगवानते छद्द द्रव्य देखे हैं ऑर 
छहँ। द्रव्य एक दूसरे से स्व॒तन्न सपूझ स््रावीन हट | 
ह द्रव्यां में आत्मा चैतन्य अर्थीत्‌ ज्ञानशुण सहित 
।ब पुदूगछ, धर्म', अधर्मो, आकाश ओर काछ थे 
जड़ हे । उनमें ज्ञानगुण नहीं है । इन पांच 
गल द्रव्यका छाइडकर शेष चार तो अरूपी शुद्ध 
[सलिय उन चार द्रव्वेंके संबंध में इस प्रक- 
रण में कुछ भी कहना आवश्यक नहीं है। अब दोष 
रहे जीव और पुदूगछ। उनमें जीव चेतन हे ओर पुदूगल 
जड़; दानां खतत्र हेँ। यह त्रिकाल अवाधित सिद्धांत है 
कि 'स्तत्र द्रव्यका दूसरे द्रव्यका आश्रय ( सहायता ) 
नहीं होता ' । 
उपयुक्त सिद्धांत के आधार से आत्मा जड़का कुछ 
नहीं कर सकता ओर जड़ आत्मा का कुछ नहीं कर 
सकता । जीव अपनी अवस्थाका खत्रय स्वत'त्र रूपमें करता 
है। अनादि काल से जीव की ससार अवस्था दे, स सार 
अबस्थाके। जड़ नहीं कराता । कर्मा भी जड़ है; जड़ कर्भा 
आत्माके ससारमें नहीं राकते; किन्तु आत्मा स्वयं 
अपने गुणां की विपरीतता के कारण संसार में रुका हुआ 
हे। जिस प्रकार आत्माके संसार में परिभ्रमण कराने- 
वाला पर पदार्था नहीं हेँ उसी प्रकार माक्ष द्वोने में भी 
परवस्तु आत्माके लछिय सहायक नहीं है । 
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प्रश्न:-ऐसा नियम हैं कि वज्वृपभनाराचस'हनन 
दाने पर द्वी आत्मा का केवलक्ञान हाता है अर्थात्‌ वजञ्र- 
वृपभनाराचस हनन युक्त शरीर (जा जड है) आत्माक्ा 
केवलज्ञान होने में सहायक है, क्या यह ठीक नहीं है। 

उत्तर-तीनछाक ओर तीनकाछ में काई पर. द्रव्य 
आत्माकी सहायता नहीं कर सकता । केबलज्ञान हेने के 
समय वज्ञबृपभनाराचस हनन हाता है इसलिये यह नहीं 
मान छेना चाहिये कि वज्जबृप्भनाराचस हनन से आत्मा 
का कैंबलज्ञान हुआ है अथवा केवछक्ञान के उत्पन्न द्वाने 
में उसने किर्सी प्रकार की केाई सहायता दी ह। 
। . एक द्रव्य की किसी अवस्था के समय यदि अन्य 
काई द्रव्य मौजूद हा ते उससे यह नहीं मान छेना चाहिये 
कि उस द्रव्यने पहले द्रव्य की अवस्था के किया है अथवा 
उस अवस्था में उसने केई किसीप्रकार की सहायता की 


' १२ 


न 


कमका व्यर्या ही देप निकाल कर विपरीत पुछ्याथ में न 
लगकर अपनी खतबताका भान कर लेना ही मक्तिका उपाय हूं 


४8 | उस अवस्था के द्वोते समय दूसरे द्वब्य की मात्र 
उसके निमिच से उपस्बिति दी थी उसी ग्रकार केवलज्ञान 
उत्पन्न दाम के समय वदश्ञवृपा्मनाराचस हनन बाले शगीर 
ही जे। उपस्थित हैं वह जडके कारण है, इसीछेये यह 
हैं. इसलिये 


/ण४ 


डसने उप्तमं मदद की है। 

यदि केबलल्नान उत्पन्न द्वाने में आत्मा का वज्बूपभ- 
नाराचस हनन को सहयता की आवश्यकता पडने लगे ते। 
जड़ और आत्मा देनां पराधीन कहछाय्रेंग । क्‍यों कि, 
यदि बशउ पमनाराचस हनन -झरीर के आधार से फेबलज्ञान 
प्रगट है।ता दवा ता आत्मा के अपने केवलक्षान के लिये 
जड़में पुरुषार्थ करना पड़ेगा, तथ यह प्रसंग आयगा कि 
जड़ की अवस्था के आत्मा करता हैं ओर ऐसी अवस्था 
में जड पराधीन वचन जायगा ओर यदि आत्मा का अपने 
केवलज्ञान का प्रगट करने के लिये जड की अथस्था को 
राह देखनी पे ते। आत्मा पराधीन हा जायगा अर्थात्‌ वह 
अपनी अवस्था का स्वत॑त्र रूपसे कर्ता नहीं रहेगा। 

किन्तु सच ते यह है कि एक द्रव्य की अवस्था दूसरे 
द्रव्य के आधार पर अवल भित नदी है; इसलिये आत्मा का 
केवलज्ञान के समय बजबृपभनाराचस हनन की 'आवश्यकता' 
नहीं रहती । फिर भी केवलल्लान होने के समय जडमे 
अपने खतत्र कारण से वजञ्रबूपभनाराचस हनन वाली शरीर 
रूप अवस्था “देती है' किन्तु वह आत्मा के छिये सहा- 


४ + 


यक नहीं है ओर न आत्मा उसका (जड की अवस्था का) 
कर्ता ही है। 

* आवश्यकता ? और 'हवाती है! इन दोतों में 
काफी अंतर हू। केवलछज्ञान हेने के समय 
वजञ्दपभनाराचस हनन दाता है यह तो कह सकते हैं 
किन्तु केबकक्ञान हाने के ससय चजञ्वबूपभनाराच- 
सहनच की आध्रशयकता पडती है यह नहीं कहा जा सकता । 
जसे वीतराग दशा होने के पहले राग ते हे।ता है किन्तु 
वह राग बीतरागद्शा प्रगट द्वोने के छिय सहायक नहीं 
हे । निम्न दक्षानें राग ते ह्वात है, फिर भी बह वीतरागता 
में सहायक नहीं है, उसीप्रकार केवलज्ञान के समय 
वज्बुपभनाराचस' हनन हेादा त्ता हूँ किन्तु वह केयल 
ज्ञान में सहायक नहीं है । 

(शेप एृष्ट १३९ पर ) 


आत्मधर्म । ९ 
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व्षें:? फाद 
बड़! ९ आत्मधम पे 


४--जेा परिणमन करता हैं (अवस्था बदलता है ) 
बह कतों है। परिणमन करनेवाले का जा परिणाम 
बह कर्मा है ओर जा परिणति है बह क्रिया 
है यह तीनें बस्तुरूप से भिन्न नहीं हैँ । यह तीनों एक 
द्रव्य की अभिन्न अवस्था ये दूँं। प्रदेश भदरूप भिन्न 
बस्तुऐँ नही हैं | 
२--अत्येक वस्तु सदा एकरूप ही परिणमती है, एक 
के ही सदा परिणमन होते हैं ओर एक की ही परिणति 
क्रिया होती है। अनेकरूप देने पर भी वस्तु एक ही दे, 
भेद्रूप नहीं है। 
३--दै। द्रव्य एक द्वाकर परिणमन नहीं करते, देा 
द्रल्यें का एक परिणाम नहीं द्वावा ओर दे। द्ब्यां की 
एक परिणति--क्रिया नहीं द्वाती; कयें। कि जे। अनेक 
द्रव्य हें वे अनेक दी हैँ, वे पलट कर एक नहीं हे। जाते | 
, ४“ वस्तुएँ सर्वंधा भिन्न ही हैं, प्रदेश भेद वाली 
ही हैं । दोनों एक द्वेकर परिणमन नहीं करती, एक परि- 
णाम के उत्पन्न नहीं करती ओर उनकी एक क्रिया नहीं 
हवाती ऐसा नियम है। 
* ७५--यदि दे द्रव्य एक हराकर परिणमन करने ढछगें 
ते समस्त द्रव्यां का छाप दे जाय | 
* ६--एक हव्यके दे! कर्ती नहीं हेते ओर एक द्रव्य 
के दा कर्मा नहीं द्वाते तथा एक द्रव्य की दे क्रियाएँ 
नहीं द्वाती; क्‍योंकि एक द्रव्य अनेक द्रव्यरूप नहीं हाता। 
७--आत्मा सदा निजभावां के करता है ओर पर- 
द्रव्य परभावां के करता है। क्येंकि अपने जे भाव हैं 
वे तो स्वय ही हैं ओर जे परभाव हैं वे पर ही हें, 
ऐसा नियम है। 
८---निज के अकज्ञानरूप या ज्ञानरूप करने बाला 
आत्मा अपने ही भावों का कर्ता है। पुृद्गछ या परके 
भावों का कर्ता कभी नहीं दे सकता । 
९---आत्मा क्वान स्रूप है, स्वय' ज्ञान ही है. तव 


जाााााणाण जा: >> जया, 


फाहछ्युन । १४७२ 
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बह ज्ञान के सिवाय और क्या करेगा ? आत्मा परभाव 
का कर्ता है थां मानना से व्यवहारी जीवों का माह 
(अज्ञान) है । 


हूँ यह कर त्वपन्त 


के 


१०--मैं पर का कुछ कर सकता 
का मृल अज्ञान हे । 

११--आत्मा समस्त वस्तुओं के सबधसे रद्धित झुद्ध 
चेतन्य धातुमय है | 

१ए--किर भी अज्ञान के कारण सविकार और सो- 
पाधिक किय्र गये चैतन्य परिणाम वाढ्ा हेने से उस 
प्रकार के अपने भावका कर्ता प्तिभासित होता हैं। 

१३--क्रोध, मान, माया, लाभ, पुण्य, पाप इत्यादि 
बिक्रारी भावों के सबिकार चेतन्य परिणाम कहा जाता है। 

१४--मैं पर द्रव्य हू-में परद्रव्य का कुछ कर सकता 
हूं इस अकार के बिकारी भावों के सेपाधिक चेतन्य 
परिणाम कहा गया है। 

१५--वे विकारीभाव अनित्य हें, क्षणिक हैं; इसलिये 
अपने त्रिकाली भुव स्वरूप शुद्ध चेतन्य के आश्रय से 
उन बिकारी भावे! का नाश किया जा सकता है। 

१६--आत्मा में हेनेवाके अज्ञानमय परिणामों के 
चिदाभास, चिहद्धिकार कहा जाता है । 

१७--मिथ्यात्व सहित ज्ञान ही अज्षान कहा जाता है। 

१८--मिथ्यात्व सहित रागादिक ही अन्नान के पक्ष में 
माने गये हैं । 

१९-..--परकी ओर अपनी एकत्व (अविशेष ) की मान्यता 
का मिथ्यात्व कहा गया है । 

२०--परके ओर अपने अविशेष ज्ञानके अज्ञान कद्दा 
गया हे । 

२५--परकी और अपनी अबिदशेप छीनता का अबि- 
रति कहा गया है । 

२०--ज्ञानका फछ विरति--अर्थाव स्वरूप स्थिरता है। 





हा 
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संसार और मोक्ष 
यह निर्जरा आविकार है, निज ण शब्द जनदशन का 
पारिभाषिक शब्द है, उसका अर्थ है आत्मा में कर्मा के 


स येागाधीन उत्पन्न हुईं विकारी अवस्था का नाश ओर 
शुद्ध स्वभाव की निर्माऊ अवस्था का उत्पन्न हेना 


आत्मा आनंद मूर्ति है, त्रिकाल सहजानंद्‌ का रसकंद 
। किन्तु वर्तमान काछू की एक समय की अबस्था इृप्टि 
(पर्याय दृष्टि) से दूसरे ' कर्म ” नामके पदाथ के संयेगा- 
धीन हेनेवाके विकारीसाद के छेकर संसार होता हे। 
चह विकारीभाव आत्मा में क्षणिक-एक समय मात्र के 
छिये ही है। वर्तमान में अनंत आत्मा हैं वे सब भगवान 
स्वरूप हैं किन्तु उसकी वर्तमान अवस्था दृष्टि से केबल 
एक समय के छिये दु.ख दशा दिखाई देती है, उस एक 
समय मात्र की विकारी अवस्था के छोडकर शेप समस्त 
ब्रिकालिक स्वरूप निर्विकारी सुखरूप हे। 


बस्तु के दे विभाग हँं। (१) तत्त्वदृष्टि अथवा सिरुच- 
बडे 
यहद्प्टि ओर (२) अवस्थादप्टि अथवा व्ववहारद्रष्टि । 


(१)-निरचयह ४:---तीनें कालरमें भगवान आत्माका 
स्वभाव अखंड परिपूर्ण हें, उस स्वभावपरकी दृष्टि है 
वह शुद्धह॒प्टि, धर्मद्रष्ठि या सुखदृष्टि है इन सबका अर्थ 
एक ही है । 

(२)--व्यवहारद्प्टि:--एक समय के किये पराश्रित 
भदरूप अवस्था की दृष्टि व्यवह्ारदष्टि-दु.खद्ायकदृष्टि 
अथवा संसारदृष्टि हे | 


आत्मा में त्रिकालिक स्रभाव-अख डानद भरा हुआ 
है उम्तमें विकार केवड एक समय को अवस्था के हढिये 
है | उस एक समय के वदलकर दूसरे समय में और 
दूसरे समय का वदछकर तीसरे समय में, इस प्रकार 
अवस्था बदछ बदुछ कर जा हाता है बह समय का नया 
विकार है | ससार भी एक समय की अवस्था भात्र है। 
जब एक समय जाता हे तब दूसरे समयपर दसरा 
विकार द्वाता हे, अथोत्त एक समय पर्याय का जब व्यय 
हाता हैं तब दूसरे समय को पर्याथ का उत्पाद हता हे, 
इसमें दे! समय इक३ नहीं होते । व्यवहारदष्टि सात्र 
एक समय की अवस्था के लिये है | वह दृष्टि कषाय 


११८१ 


और विकार पर हाने से विकारी अवस्था एक समय की 
ही हाती है फिर भी उस दृष्टि में असख्य समग्र में 
डसके ध्यान में आता-हे। विकारी अवस्था समय समयपर 
चदल कर अनादिकालसे धारावाहिक रूप में चलो आ 
रही है फिर भी विकारका समय एक से अधिक समय 
नह 

तत््वरष्टि ( निश्यवद्रष्टि ) में आत्मा त्रिकाल एक रूप 
शुद्ध ही हे, उसमें तत्वदृष्टि म॑ं काल अथवा दूसरा काई 
भी नहीं लग सकता । केवछ एक समय की विकारी 
अवस्था के पीछे उसी एक समय में अखंड परिपूर्ण , 
त्रिकाली भ्रुव स्वभाव भरा हुआ है | -इस प्रकार बस्तु 
एक समय में परिपृर्णा हू । प्रत्यक समय में द्रब्य अखंड 
ध्रुव है । उसमें पराश्रित केवछ एक समय की विकारी 
अवस्था ओर उसके अतिरिक्रत ( उसी समय) अख'ड 
परिपूर्ण झुद्ध खमाव देानां मिलकर पूरा द्रव्य दाता है। 


ल्ज2 
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एक समय में ज्ञानादि अन॑तगुण का रसकंद जा 
सामान्य ध्रुव है, वह वम्तु हैं। वरतु का स्वभाव कभी 
भी बिफारी नहीं द्वाता । 


यह जीव ग्यारह अंग आर नवपूर्ष का पारी हुआ 
किन्तु इसन कभी यह नहीं जानपाया कि मरा स्वरूप 
क्या है ओर प्रत्वेक समय में, मेरा परियूर्ण स्वभाव क्या 
है! स्वान्मुख हाकर आंतरिक व्यापार करके अनादि 
काल में इसमे एक समय मी ' यथार्थ हां? नहीं कही है । 
आत्मा त्रिकाल आनद्‌ मूर्ति हैं और विकार ते केबछ 
एक समय के छिये ही है बह मरे स्नरूप में नहीं है यां 
यथा समझकर हां कहनी चाहिय। 


है 


सम्बश्शान दी ञआंति नाशका कारण है ओर यही धर्म 
है। सम्यग्झ्लान के अवलम्बन के बिना अन्य किसी भी 
उपाय से त्रिकाल में निज राके भ्रम का नाश नहीं हे। सकता | 

संसार में अनंत आत्मा दूँ। पअत्यक आत्मा केवल 
एक समयकी बिकारी अवस्था का छोड़कर उसी समय में 
परिपूर्ण अखड शुद्ध स्वभावी है। मात्र एक समय की बिकारी 
पर्याय संसार हैं ओर “वह बिकारी अवस्था में नहीं हूं, 
में ते परिपूर्ण अविकारी स्वभाव हूं? इस प्रकार की जा 
दृष्टि हैं बह सेक्षमार्गा हें तथा पूर्ण शुद्ध अधिकारी पर्याय 
का प्रगट हाना से मोक्ष हे। माक्षमार्ग बाहर या पुण्यादि ८ 
में नहीं हे किन्तु वह अरूपी आत्मा म॑ ही 


आत्मधर्म । ९ 





वस्तु ते। त्रिकाल शुद्ध ही है, मोक्ष वस्तु का नहीं 
हेता किन्तु चह अवस्था में द्वाता है। जे। ब्रिकारी पर्याय 
थी उसका नाश दाकर झुद्ध अविकारी पयौय का दे जाना 
से। उसका नाम मोक्ष हे । 

करे शके| 
मोक्ष केसे होता हैं १ 

परिपूर्ण झुद्ध दशा (मोक्ष ) सम्यकू चारित्र के विना 
नहीं हेतती | सम्बक़्चारित्र सम्यऋदश न और सम्यकूज्ञान 
के बिना नहीं द्वाता। सम्यग्दर्शन ओर सम्यकनान तत्त्व 
निर्णय-सर्वज्ञ कथित आगम के निर्णय के बिना नहीं हे।ता 
ओर  सर्वज्ञ के आगम का निर्णय सर्वज्ञष की सत्ता का 
निर्णय हुये विना नहीं द्वाता । 


संसार और मेश्ष 


आत्मा में जे। एक समय सात्र के लिये विकारी 
अचस्या है वह संसार है आर जा अब्िकारी अवस्था हे 
वह मोक्ष है| जे। विकारी अवस्था है वह मेरी ह-मेरे 


स्वरूप की है इसप्रकार की मान्यता चोरासी के जन्म 
मरण का मार्गा है। जिसने अपने के पुण्यपापकी ब्रृत्ति के 
बराबर माना उसके संसार पर्याय हैं। जा क्षणिक विकारी 
अवम्धा है वह में नहीं है। में तो एक समय में समस्त 
चेतन्य आन दघन स्वभावरूप ह। इस प्रकार का भान 
हाना से सम्यन्दशन ज्ञान चारित्र का मार्या अथवा माक्ष 
का मार्ग है। ओर परिपूर्णा निर्माल दशा का प्रगट हेना 
सा माक्ष हे माक्ष अर्थात्‌ पूर्ण दशा विना सम्यक्र्चारित्र 
के प्रगट नहों है।ती। स्वरूप की रमणता ही चारित्र हे, 
बाह्य क्रिया में अथवा पुण्य पाप में चारित्र नहीं हू । 
जेन दर्शन का अर्थ 

बरतु अनादि अन॑त है। धर्म उस वस्तु का स्वभाव 
है, इसलिये धर्मा अनादि हैं। किसी व्यकिने धर्म का 
उत्पन्न नहीं किया। प्रत्येक वस्तु अपने खभाव से परिपूर्ण 
हैं, उनका प्रदर्शक जेनघर्मा हूँ । जेनवर्मा यानि 
विज्वधम' । आत्मा का त्रिकालिक स्वभाव है । उसमें 
जे। एक समय के छिये विकारी पर्याय आ जाती है 
उसके छक्ष्य के गोण करके अखंड परिपूर्ण स्वभाव का 
दर्शान करना से| जेन दर्शन है। एक समय सात्र के 
लिये भी स्वरूप में विकार नहीं हे । तत्त्व का निर्णय 
आगम ज्ञान के बिना नहीं हता ओर आगस का ज्ञान 
सर्वज्ञ के जाने विना नहीं दाता । प्रत्येक आत्मा सर्वज्ञ 
स्हप है ओर सवज्ञ हे सकता है। 


फाल्गुन ! २४७२ 


आत्मा में जा एक समय मात्र के लिये 
विकारी अवस्था है वह संसार है और : 
जे अधिकारी अवस्था हे वह भेक्ष है ।। 
है जा 5 55६ मै: के 
सर्व ज्ञ का अर्थ 
प्रत्यक आत्मा के अनंत गुण और फिर उसमें ज्ञान 
शुण की एक समय की एक पर्याय में तीन काल औरं 
तीन छाक के जे। अनत पदार्थ हैं. उनके शुण पर्याय 
सहित एक ही साथ जे। जानता है से। सवज्ञ है। उस 
सर्वज्ञ के मुखसे निकली हुई वाणी से आगम है । 
उस आगम के हारा त्तत््व का निणय होता है, उस तत्त्व 
के निर्णय द्वारा सम्यक्द्शत--सम्यकज्ञान हे । 
ओर सम्यकृद्शान--ज्ञान के द्वारा चारित्र हाता है और - 
चारित्र द्वारा माक्ष देता है । | 
इस बात के समझे बिना कभी भी मोक्ष नहीं हा- 
सकता । सम्यक॒न्नान के सिवाय मोक्ष का केाई उपाथ 
नहीं । लाग कहते हैं कि कितना याद रखा जाय यदि 
पंसे से धर्मा द्वाता द्वा तो पांच छाख की पूंजी में से 
पचास हजार दे दे' । उससे धर्मा हे। जाय और झोप॑ 
साढ़े चार छाख से संसार व्यवहार भी चलता रहे। 
इस प्रकार संसार और माक्ष देनां साथ ही साथ मिल 
जांच; किन्तु पेसे से कभी भो धर्म! नहीं हे! सकता । धर्म 
ते आत्मा का खतत्र स्वभाव है। परावल्म्बन से धर्म 
नहीं द्वाता। वम्तु स्वरूप सर्वकज्ञ के मुख से निक्रछी हुई 
वाणी ( आगम) के द्वारा माह्म हाता है। सभी सर्वाक्षों 
का कथन एकसार हो होता हैं। एक सर्वक्ष से दूसरा 
सर्वाज्ञ कभी भिन्न वात्त नहीं कह सकता | 
«४ एक हाथ त्रण कारमां परमारथने पंथ ” 
तीनों काल के सर्वज्ञॉका कथन एक ही प्रकार का 
हाता हूं । 
. सबज्ञ के निर्णय के बिना आग्रम का निणेय नहीं 
है। सकता। 
आगम 


सकता । 
तत्व के निणय के विना सम्यरद्श न-सम्यसज्ञान 


नहीं हा सकता। 
सम्यग्द्शन-सम्यम्क्षान के बिना सम्यकूचारित्र नहीं 
हा सकता। ओर सम्यकचारित्र के बिना मेक्ष नहीं दे। 


सकता | इसलिये पहले ते भगवान के आगम द्वारा 
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निर्णय के विना तत्त्व का निणेय नहीं हेा 


: ३१६५ ३ 


खरूपका निर्णय करना द्वागा, इसमें आगम ते। निमित् 
है--निर्णय ते स्वयं करना हागा। भगवान के आगम 
के द्वारा अपनी आत्मा से जानकर आत्म स्वभावभूत पक 
ज्ञानका ही अवल'बन करना चाहिये । है 
में “अखंड चैतन्यमूर्ति ज्ञायक स्वरूप हूं। ज्ञान के 
सिवाय मेरा अन्य स्वभाव नहीं है। में परिपृण ज्ञानस्वरूप 
चैतन्य ज्येति हू |” इस प्रकार एक दही ज्ञान का अवकूबन 
करना चाहिये। इसके अतिरिक्त अन्य दूसरे का अवछबन 
करने का नहीं कहा गया है, यही अनेकांत है | 
उपर भार पूर्वक कहा हूँ कि ' एक का ही”? अबल- 
बन करना चाहिये, अथोंत्‌ ज्ञान के जे। मतिश्रुव आदिक 
पांच अवस्थासद्‌ हैँ उनका जे रूद्य है वह भदहृप्टि 
है उसका अवरूवन नहीं। किन्तु में अकेला ज्ञानमूर्ति 
हूं । एक उसीका अवलंबन करना उस ज्ञान के सिवाय 
कमी भी धर्मा अथवा सम्यकूदर्शन नहीं हे सकता। 
अवलबन मात्र एक ज्ञान का ही है। यहां कोई कह 
सकता है कि वारी के विना वे चढ़ सकती है अथान्‌ 
पराश्रय के बिना आगे बढ़ा जा सकता है, ऐसा कहने 
वाले की (पराश्रय में धर्मा मानने बाढे की) दृष्टि विपरीत 
है। हम पूछते हैँ कि जे। वे चढ़ती है वह हरी देती 
या सूखी ! बारी के देते हुये भी सूखी वेछ नहीं चढ़ 
सकती । इससे स्पष्ट हवा गया कि जे। वे चढ़ती है चह 
अपनी शक्ति से द्वी चढ़ती है और जहां बेल के बढना 
हता है वहां वारी भी हेती है। इस प्रकार पराश्रय की 
दृष्टि के बदछ डाल । 
स'सारने सुकमार (पराभ्रयी) जीवन मानरखा है, इस- 
लिये वह धर्मा भी पराश्रय मानता ह। किन्तु आत्मा का 
स्रतत्र स्वभाव ही धर्म है । यह बात गरीब और अमीर 
सभी के लिये एक ससान घटित होती है | आत्मा गरीब 
वा अमीर नहीं है। पूर्व' कर्म के निमित्त से प्राप्त स'येग 
( पैसा ) के कारण उसे धनवान्‌ कद्दा जाता है; किन्तु 
यदि केाई इस कथन के अनुसार ही मानने रंगे ( आत्मा 
के धनवान माने ) ते वह मिथ्याहप्टि है। ( छाक व्यव- 
हार में भी छोग कहने के अनुसार अथ' नहीं किया 
फरते, “घी का धड़ा ? ते कहलाता है; किन्तु उसका 
अथ' शब्दालुसार नहीं हवाता |) जब कि बिकासो अवस्था 
भी आत्मा की नहीं है ते रुपया पैसा इत्यादि जड़ आत्मा 
के कैसे दवा सकते हे! आत्मा न ते। पैसे बाला है ओर 
न गरीब | वस्तु में कमी कहां हे ! सयेग की कमी के 
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कारण छाग गरीब पन के आरेप करते है फिन्तु बस्तु 
में गरीबी नहीं है। .. 

प्रभु ! यह तेरी पख्जुता हैं। एक समय में ज्ञानादि 
अन॑तगुणां से तू परिपूर्ण है। एक क्षण मात्र के लिये 
बर्तमान अवस्थ। का विकार भी तेरा स्वरूप नहीं है। 
वर्तमान में ही परिपृ्ण स्वरूप है। एक समय में एक ही 
उपयाग हे सकता है । अवस्था पर लक्ष्य न देकर ज्ञानी का 
लक्ष्य एक समय में परिपूर्ण स्वभाव का है । यदि वस्तु 
और वस्तु का गुण वर्तमान एक समय में पूरा न द्ढे ता 
दूसरे समय में आयगा कहां से ! एक समय में परिपूण 
ज्ञानगुण द्वाता है उसमें “विकार! या “भेद! (मतिश्रुत 
इल्यादिक पर्याय ) के न छेकर पृण ज्ञान फा ही अवरूबन 
करना चाहिये यद्दी माक्ष का उपाय है । ॥॒ 

ऊपर बिकार और भेद्‌ इन दे। झन्दें का प्रयाग 
किया गया है। 

विकार:--जे। अपूर्ण ओर अघुरी पर्याय है, उसका 
अवलू वन नहीं करना | 

भदः--मतिश्रत था केवल इत्यादिक जे। पांच भद हैं 
उन्तका र्ष्य नहीं करना । 

बिकार अथवा भेद रहित मात्र ज्ञान के अबल बन 
से ही माक्ष की प्रामि होती हैं । 

अहा ! श्री समयसार, और उसमें फिर श्री असृत- 
चंद्राचार्य की टीका ? एक एक शब्द में आनंद रस के 
(ज्ञान के) घन भरे हुये हे। में मात्र ज्ञान ही करू और 
जानू । जानने के सिवाय अन्य कुछ भी करने के लिये 
में समथ' नहीं हु, ऐसे भाव से श्रांति का नाश देता 
है| ज्ञान के सिवाय काई अन्य मेरी मदद कर देगा 
अथवा सहायक-साथ्थी हागा, इस प्रकार की पराश्रित 
बुद्धि का हाना से एक समय में तीनों काल की झुठाई 
का सत्व है अर्थात्‌ तीत्र मिथ्यात्व है। वह आभ्रांतिभाव- 
सिध्यात्व भाव मात्र सम्यग्जञान से ही नाश हाता है' उस 
आंति का नाश द्वेनेपर आत्मा के झुद्ध स्थभाव को प्राप्ति 
का छाभ होता है। अर्थात्‌ ज्ञान हाने से पूर्व जेप शुद्धता 
का लाभ पर्याय में नहीं था, वह ज्ञान हेने के बाद 
पर्याय में आत्मा के स्वभाव की शुद्ध देशा का छात्र हुआ 
कहछाया। यहांपर जे। पर्याय का रथ है से। आत्मा का 
उम्र है, इस प्रकार आरोप करके कहा गया हे। 

पहले आत्मा के विकारी और पराश्रित मानता था 
व मान्यता का, आंति का नाश देने पर सारी बस्तु 
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का ( दस्तु स्वरूप का) ज्ञान हुआ कि विकारीपना और 
पराभ्रयपना मेरे स्वरूप में नहों हे । यदि में रागादिवान 
हेता ते वह केसे दूर दाता और मुझे पूर्णश्ञान स्वभाव 
का लाभ कैसे द्वाता ? इससे सिद्ध हुआ कि वह राग 
मेरा स्वरूप नहीं था, वह क्षणिक था और अनात्मा था। 

अनात्माः---रग ओर पुण्य इत्यादि के जे विकल्प 
हैं वे सब अनात्मा हैं। क्योंकि वे आत्मा के स्वरूप नहीं हैं. 
जा आत्मा का स्वरूप नहीं है बह सब अनात्मा है। 
सम्यग्ज्ञान दाजाने पर उस अनात्मा का परिद्वार निश्चय 
से हा जाता है। बन्नत अन्नत का विकल्प ला कि अनात्मा 
ही है उसका भी परिहार निश्चय से होता है कि-' यह 
में नहीं हूं किन्तु ज्ञान ही में हूं।” 

केाई अज्ञानी यह मान वेठे कि पहले हम रागद्वेप के 

कम करना प्रारंभ करदे', अंत में अकेला झुद्ध आत्मा 
रह जायगा। किन्तु खरूप का भान हुये विना रागहेप 
का सर्वाथा नाश नहीं हे! सकता। क्षणिक्र विकार के 
ध्यान में रखकर त्रिकालिक स्वभाव का पुरुपार्थ' जाग्रत 
नहीं द्वाता किन्तु झुद्ध स्वभाव का लक्ष्य में रखकर '' यह 
मेरा नहीं है” इस प्रकार निश्चय द्वाता है। ऐसा होने 
से कर्मा वल्वान नहीं छ्वाता अथीत्‌ रागादि रहित शुद्ध 
स्वभाव का भान द्वोेने पर कर्मा रुक जाते हैं । 

पहले ( भ्रांतिद्शा में ) स्वयं निमित्ताधीन हाकर (स्वयं 
निमित्त में छगयकर जब धिकारी भाव करता हैं तब निमि- 
ताधीन हुआ कहलाता है किन्तु कर्मा जवदस्सी से विकार 
उत्पन्न नहीं कराता है ) विकार करता था--किन्तु श्रांति 
के दूर द्वेनेपर विकार उत्पन्न करना बंद कर देता ईं, 
उससे कम भी रुक जाते हैं।जवतक आत्मा स्वय' ब्रिकार 
केा' अपना सानता है त्वंतक वह कमौधीन द्वाकर स्वय॑ 
विकार करता है; किन्तु कमर विकार नहीं कराते | जहां 
दृष्टि का जार बदुछ गया (पर से स्व के ऊपर आगया) 
वहां आत्मा कर्माधीन नहीं द्वाता, तब कहलाता है कि 
कर्मीका जार नहीं है | 

अद्दा ! समयसार अंथ, 2१० गाथा ओ में ते। सव'क्ष 
की वाणी का साक्षात्‌ महा अवाह अवतरित कर दिया 
है। भी कुंदकुद प्रभुने भगवान त्रिलाकीनाथ सर्वश्ञ 
परमात्मा पाससे साक्षात्‌ सुनकर उसकी महा धारा के इस 
शास्त्र में बहाया है। वह तीनछाक़ और त्रिकारू भें सत्य 
ही है, वही चहां ,समझाई जा रही है। ज्यां समझ सके 
स्पा समझा। 
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आत्मा एक समय में ज्ञान से परिपूर्ण झुद्ध है. उसकी 
श्रद्धा होने पर स्वभावाधीन हे! जाता है, इसलिये कर्मी 
“बलवान” नहीं हे। सकता। यहांपर बलवान? शब्द का 
प्रयाग किया गया है इसका अर्थ यह हुआ कि अभी 
रागादिक से अल्प संबंधमें हे। यदि वह सर्वथा छूट 
जाय ते वीतराग दे। जाय | 

छठ सातवे' गुणस्थान में झूछते हुये मुनि के भी 
अल्प अस्थिरता द्वाती है' किन्तु बह्ां पर कर्मा बलवान 
नहीं हा सकता। छट्ठे सातवें गुणस्थान में झूलछते हुये 
मुनिराज के एक दिन में अनेकवार छट्ठे सातवें का परि- 
वतन हुआ करता हूं वद्दां छट्ठु का का साववे की अपेक्षा 
दुवारा होता है। 

यह सब ते शाश्वत टकात्कीर्ण शब्द हैं, इसलिये 
उत्तर शब्दों के पीछे जा “ वाच्य ? भाब हैं वह त्रिकाल में 
भी नहीं मिट सकता। यह निर्जारा अधिकार है। स्त्ररूप 
का भान हेने के बाद रागादि के साथ कुछ सयेग कर- 
लिया जाता है; किन्तु साथ ही यह भान हैँ कि यह 
पुरुषा्थ की कमजारी है पहले जा विपरीत मान्यता थी 
वह दूर हागई, इसलिये जे। कर्माधीन संबंध था वह 
छूट गया। किन्तु चुद अभी सर्बाथा नहीं छूठा है, इसलिये 
सर्वज्ञ दशा नहीं हुई है। जब भगवान तीथ कर छद्यस्थ 
दष्चा में द्वाते हूँ (उन्हें उसी भत्र में मोक्ष द्वाना है ) 
तब उनके भी कभी कभी अल्प अस्थिरता आज़ाती है 
ओर बहुतांश स्थिरता प्रवर्तमान द्वाती हैं; किन्तु कर्म 
बलवान नहीं हा सकता | 
, यह सब ज्ञान के अयलूम्बन का द्वी फल है। चैतन्थ- 
ज्योति ज्ञान से परिपृर्ण-उनके ज्ञान की ही बीत है । 
एक समयमें चंतन्य परिपूर्ण आनदघन भरा हुआ है, 


उसीक्षा अवक'बन करने से, सखवभाव को स्थिरता के बल 


से निममित्ताधीन भाव विद्ेष नहीं द्वाता । स्वभाव के ज्ञान 
के अवलंबन के भावसे राग-ह्वेष मे उत्पन्न नहीं होते । 
जितनी स्वभाव की शक्ति बढ़ती द्वे उतनी ही मेह (अ्रांति 
रागहेप) की शक्ति घटती है । रागद्वप ते प्रमाद है, 
उस ग्रमाद के दूर हानि पर फिर रागादि उत्पन्न नहीं 
द्वेते ओर बिना रागादि के फिर आख्रवर नहीं हाता और 
बिना आस्नत्र के फिर कर्मंबध नहीं द्वाता ओर पूर्व बद्ध- 
कर्मा का भाग लेने पर उसकी निज रा हा जातो हैं। स्वरूप 
ज्ञान के मार्गां में पहुच जाने पर (एक्राग्म होने पर) 
पुराने कमे की उन्हें भाग लेने पर निर्ज॑रा हा जाती है। 


* ३३१ $- 


आत्मा कर्म के नहीं मांगता । अनेकबार कहा जा 
चुका है कि कर्म की अवस्था आत्मा में नहीं हे। आत्मा 
चैतन्य स्वरूप अनत गुणां का पिंड है | ओर कर्मा अनंत 
जड रजों का पिंड है । उस कर्म का फल कम में 
(जड़ में ) होता है।अज्ञानी के भी कम का फछ आत्मा 
में नहीं द्वाता | मात्र उसकी दृप्टि कर्मा पर हे इसलिये 
बह कहता है कि:--- 
उदय महा बलवान है, नहीं पुरुष बलवान । 
शरि मराड़े जीव की उदय महा बलवान ॥ 
यह ते यथार्थ भान हेने के बाद पर्याय की अशक्ति 
का भान कराने के लिये निमित्तस कथन है | कर्मा का 
ते। खबर ही नहीं दवाती कि वह स्त्रय॑ क्‍या है ओर कहां 
है ९ सबके जानने वालछा ते स्वय' है और महिमा दूसरे 
की मानता है ? जिसकी दृष्टि कर्मा पर हैं वह कर्मा 
के जेर के मानता है और कहता है किः-निकाचित और 
निगत्‌ कमें। के बांध रखा है वे कमी छूट सकते हैं ! 
उन कमेंने शक्ति का राक रखा है । भगवान महावीर 
का भी कर्मा भागना पड़े थे!। वहां पर “ कमेने आत्मा 
की शकि का रोक रखा है ” यह जा कथन है सोते 
पुरुषाथ' की वर्तमान अर्शाक्त के बताने के निमित्त से 
है । कर्मा आत्मा के किसी गुण के रे'क् सकता है यह 
तीन काल ओर तीन छेक में कभी नहीं है। सकता । 
किन्तु जब स्वयं पुरुषार्थ में रुक गया तब कर्मा का 
निमित्त कहा गया । जा विकारी पयौय हे।ती है वह कर्मा 
के निमित्त से हाती हे, इसलिये वह तरे स्वरूप में नहीं 
है यों बताकर निर्विकार स्वभाव के पुरुपारथ का बल 
बताना है, कर्मा का जार नहीं बताना है । भगवान ने 
जा उपदेश दिया हे वह यह कर नहीं दिया कि- तू 
इस याग्व नहीं है, फिर भी में तुझे समझा रहा हूं; तू 
समझेगा नहीं फिर भी मे कहता हूं !” किन्तु यां कह 
कर उपदेश दिया है कि-' में ओर तू दानां समान हें, 
मे जे कहता हू उसे तू बराबर समझ जायगा।” 
आचायदबने पहली गाथाम ही सबका सिद्धसम स्थापित 
करके प्रारभ क्रिया हूं | उनने यह नहीं कहा कि 
नहा समझता इसलिय कहता हु | ! 


जेनवथस वस्तु प्रद्शक धर्मा है। वम्तु त्रिकार है, 
वस्तुका स्वभाव त्रिफाछ है। वस्तुप्रदर्शक धम' के काल की 
मर्यादा (कद) से नहीं रोक जा सकता | क्‍्ये कि व्म्तु 
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ओर वस्तु स्वभाव के दिखानेवाला जैनधर्म है; आर 
वस्त त्रिकाल है इसलिये. धर्म भी त्रिकाल ही है । धर्मा 
के काछ को मयोंदा.में नहीं बांधा जा सकता | वस्तु 
त्रिछाल है, इसलिये उसका प्रदर्शक धर्म भी त्रिकाल है। , 

सत्य ते नग्न ही हे, वह किसी का लिहाज नहीं 
करता । सत्य त्रिकाल एक रूप हीं है । “ एक हाय त्रण 
कालमां परमारथना पंथ ।” परमा्था का पंथ अथीौत्‌ 
सत्यधर्मा त्रिकाल में एक ही द्वाता है। उसभं काल का 
के;ह असर नहीं हे।ता। यह नहीं हा सकता कि महावीर 
भगवान के समय तो दूसरा मार्ग' है। ओर उसके बाद 
उससे भिन्न मार्गों हैा।। 

जेनधर्म का कथन त्रिकालिक वस्तु स्वभाव फे आधार 
से है। अनुभव जनथस' को नीच है। युक्तिबाद जैनधर्मा 
की आत्मा है। सत्यमार्ग किसीसे भी नहीं राका का 
सकता । जा उसके रेकने का प्रयत्न करेगा बहस्वय' दी 
चार गतियां के भ्रमण में रुक जायगा। तत्व किसी व्यक्ति- 
पर आश्रित नहीं। है, ओर न किसीसे उसकी उत्पत्ति है । 

नहीं है कि सर्वज्ञ के द्वोने से धर्मा हुआ है। वस्तु 
त्रिकाल है; वम्तु के धर्मा का राकने में कोई समर्थ नहीं 
हैं| चांथा काल हा या पचम काल; काई भी धर्मा पर 
किसी प्रकार का प्रभाव नहीं डाल सकता। प्रत्युत जेसा 
धर्म' है वेसा ही त्रिकाल है । 

हुछुवा त्रिकाल में आटा, घी, ओर शक्कर का ही 
बनता है; इनके सिवाय रेत, पानी ओर मिट्टी से न ते 
कमी हलुवा बना है ओर न बनेगा। इसी प्रकार मेकश्ष- 
मार्ग सम्यग्दश न, सम्यम्ज्ञान, ओर सम्यकचारित्र इन 
तीनां का मिलाकर हाता है। इन्हे' छेडकर.- पुण्यादि से 
तीन छाक ओर त्रिकाछ में भी मेक्षसार्ग' नहीं हा सकता। 

मात्र ज्ञानका अवलम्बन ही मेक्ष का उपाय है, सात्र 
चतन्य ज्ञान खभाव के अवलम्बन के छोाइकर अन्य 
किसी भी उपाय से भाक्ष नहों दा सकता। सात्र ज्ञान 
के अवलम्बन से पूव बद्ध कर्मा की निर्जरा हा जाती है। 
आर समस्त कर्मों का नाश द्वानेपर साक्षात्‌ परिपूर्ण माक्ष- 
दशा प्रगट द्वाती हे। सम्यस्ञान की ऐसी_मांहमा है। +ै 


बन 
उलककन्‍»ा+-+बलरकम 


# आत्मथर्म के आहके के उपहार ग्रंथ # 
॥ मुक्षिका मार्ग दिया जायगा ॥ 
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भय कि साम्रा के रथ 


सुखचंद--भाई |! इस संसार 
में जहां देखते दें वहां दुःखकाही 
साम्राज्य दिखाई देत क्या यह 
सच है ? 

ज्ञानचंद---आप जा कुछ. कहना 
चाहते हैं उसे काइ दृप्टांत देकर 
अधिक रपष्ट किजिये | 

खुखच द--देखे।, ससारमें राजा 
का अजासे दुःख मातम द्वेता है, 
और मजहुरें के सर्पत्तिशालियां से । 
राज्य क्रांतिकारिय्रांसे भयभीत है ओर 
मनुष्य शरीरके रागें ओर अकाल के 
दुःखांसे सयमीत है. ओर निर्ब लीं के 
बलवानांका भय मालूम हाता हे | यह्‌ 
सच है न? 

ज्ानच द--हां, लछाकम जीवेकि 
बिविध श्रकारकें भय दवाते हं, आपने 
ता बहुत कस वताय हैँ । यदि 
उन्हे” और अधिक देखा जाय ता 
वे अनगिनती हैं ओर यदि हम 
उन्हें एक मयौदामें बांधकर विचारे 
ता जगतके त्तमास भयांका समावेद्ष 
सात भय है। सकता हैं और वे 
स्राव भय निम्न प्रसार देंः 

१-इस भवस जावनपय नन्‍त अनुकूल 
सामग्री रहेगी या नहीं इसका भय । 

२-मरण द्वाने के वाद पर भव 
हागा कि नहीं ओर चदि द्वाधगा ते 
मेरा कया होगा, इसका भय | 


३-शरीमें राग जनित बेदना का 
भय । 


४-मसुझ शरण देनेवाके-सगे, स- 
बंघी, रिश्तेदार, कुटुबी, माछिक, आर 
राज्य इत्यादि मेरी रक्षा करेंगे कि 
नहीं ! कर्मा मुझसे प्रतिकूल ते नहीं 
हा जायगे ? इसका भव ।. 
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मं जणलीन जे # 


-मरी गापनीय वस्तओंका जा 
बहुत हीफाजत के साथ रख छाड़ी 
पता छग जाने पर उन्हें काई 


/ /2११ हो ्र 


' चार ते नहीं चुरा ले जायगा। अथवा 


क्राई किसी प्रकारकी हामि ते नहीं 
कर देगा | इसका भय | 

६-मेरी इंद्रियां शिथिल्ू हाती जा 
रही हैं, अब कहीं में मरते न 
जाऊगा, इसका भय | 

७-किसी ग्रकारकी के।ई आकस्मिक 
घटना ता नहीं हे जायगी जिसे मुझ 
हानि है जाय इसका भय । 

इस प्रकार यह ७ भय हू, जा 
ससारी जीवां के मनमभें निरंतर उठा 
करते हैं । 


ज्ञानचद--देखा, क्‍या कभी कि- 
सीके ऐसा भय भी दाता है कि वफ 
ठंडा है, यदि में! इसे छुकगा तो 
जल जाऊगा। 

खुखच द-गसा बिल्कुल नहीं हाता। 

ज्ञानच द--इसका कारण क्या है! 

सुखच द---इसका कारण यह हे कि 
छाग वफ का स्वभाव जानते हैँ, इसलिय 
उन्हें यह भय नहीं दे सकता कि 
बह हम जला देगा । 

ज्ञानच इ---क््या कभी आप रस्सी 
का देखकर ऐसा भी भय कर बेठते हैं 
कि यह रस्सी मुझे कार्टेगी ? 

मुखच द---कर्मी नहीं, क्यां कि 
हम जानते हैं कि रस्सी का काटने 
का म्वभाव नहीं है । 

क्ञानच द---ओर यदि उसी रस्सी 
का आप अधर में देख ते क्या उसे 


सकी पट रे 


रामजीमाई साणकर्चद दाशी._ * 


न बगल 


सर्पा समझकर भयभीत नहीं दे। जाते 
कि कहीं मुझे यह काट न खाय। 

सुखच द--हां, अवश्य ! उस भय 
के कारण में दूर भाग जाऊंगा 

ज्ञानच'द--क्यों ? इसका क्‍या 
कारण है ! 

सुखच द---इसका कारण यह है 
कि उस समय हमें उस वस्तु के सब घ 
में ज्ञान नहीं हाता कि वह क्या हे? 
इसीलिये हानि के भय से हम दूर 
भागते हैं । 

ज्ञानचंद--देखिये, तब इससे यह 
निश्चय हुआ कि जब बरतु स्वभाव के 
सबंध में अज्ञान हे।ता है वहां आदमी 
भय से घवरा जाता है। 

सुखच'द---यह बात ठीक है किन्तु 
कभी-कभी ज्ञान के होने से भी भय 
हवाता है ओर अज्लान से सुख भी 
हवाता है। 

ज्ञानच'द---इसका फाई उदाहरण 
दीजिये | 

सुखच द-- देखिये, एक आदमी 
का लड़का मर गया है क्यांकि जधतक 
उसे इस बातका ज्ञान नहीं है तबतक 
वह दुःखी नहीं द्वेता ओर जब उसे 
इसकी खबर मिल जाती है तब वह 
दुःखी हाता है। इसलिये एक अगरेजी 
कहावत के अनुसार “'अज्ञानता सुख है? । 
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ज्ञानच द--अपन जा उदाहरण दिया 
हैं, उसमें ज्ञान दुःख का कारण नहीं 
है, किन्तु दुःख का कारण है उसकी 
ममता; जिससे वह से।चता है कि 
यह पुत्र भरा हे, उसके न होने से 
हमारा सब सिलनवाढी सुविधाये 


: १३३ ॥ 


ब'द्‌ हा जायगी। अथवा अब मेरा 
वद्य नहीं चलेगा या वद्द भविष्य में 
जे मेरी सवा 
अब नहीं हे सकेगी। ओर यदि ज्ञान 


से भय हाता ते जिस जिसने उस : 


लड़के की मरण की वात के जाना 
हैं उन सब का दुःख हेना चाहिय। 
मां ओर वाप दोनों के पुत्र मरण का 
ज्ञान हानेपर प्रायः मां अधिक रोाया 
करती ह ओर बाप कम | अथवा 
कहीं कहीं पर वाप मी अधिक राता 
हैं, इसका कारण क्‍या है ! 

सुखच द---तेा फिर मैने जे अग- 
रेजी कद्दावत (अज्ञानता सुख है )करदी 
थी उसके संबंध में आप क्‍या 
कहते हे। 

ज्ञानच द-अरे भाई ! यह कहावत ते 

अज्ञानियांन बनारीं है, यदि वे भी सच 
मानते है| ते वे अपने व्यापार आदिक 
में दानेवाके द्ानिलाभ से क्यों ज्ञात 
रहना चाहते हें। वे अपने लड़के के 
कया पढ़ाते हूँ ! कया उन्हें' ज्ञान या 
सुख इष्ट नहीं हे! यदि वे उस कहा- 
बत के ठीक मानते हां ते ऐसा कयों 
करते हैं. ! 

सुखच द--ते क्या इस स बध में 
काई सच्ची कहावत मी आप जानते हे? 

शञानच दू--हां ! “ज्ञान ही बल है? 
इस आशय की एक अ'गरेजी कहावत है। 
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सुखचद--यह्‌ कहावत ते कुछ 
ठाक नहीं माहूम होती कयोंकि बहुत 
स शिक्षित, बुद्धिमान्‌ और समझदार 
मान जाने वाढे आदमी कमजार 
दिखाई देते हैं ओर ज्ञानहीन वद्धिहीन 
आदमी शरार स बलवान होते हैं यदि 
वे उन बुद्धिमान समझदार छाग्ें के 
हक धक्का छगाये ते थे विचारे साष्ट॑ंग 
मणाम करते हुये दिखाई दे । 


१३४: 


करने वाला था से वह 


ज्ञानंचद---अरे भाई ! आप ते। 
इस कद्ावत का अर्थ ही नहीं समझे | 

सुखच द-- ते अब आप सच्चा 
अर्थ समझाइये | 

ज्ञानच दइ---आपकसे ते अपने दृष्टांत 
में जीव ओर शरीर के। एक मान लिया 
इसलिये सच्चा अथंसमश्न में नहीं आया। 

सुखच द---यद्दि आप अपनी वात 
के सिद्धकर वताथ' ता में मानगा। 
आपने हद्वी कहा था कि कारणां का 
जाने विना-परीक्षा किये विना क्लिसी 
बात के नहीं सानना चाहिय। इसलिये 
आप पहले कारण बताइये । 

ज्ञानच'द---आप कारण जानना 
चाहते हूँ से ठीक दै। कया कि 
अधश्रद्धा शत्यवत्‌ कहो गई है। अब 
हम कारणों के स व धर्में कछ चची करेगे 

(२) 

सुखच द---/ ज्ञान ही बल ( सत्ता- 
अधिकार ) है” इस कहावत का आप 
क्या अर्थ करते हैं ? 

ज्ञानथ द--ज्ञान भय के जीतते 
वाल्म बल है ओर ज्ञान वह कहलाता 
है जे सत्य हा ओर देप रहित है। | 
सच्चा ज्ञान ही वास्तविक वर है। 
क्या कि हृढ़ता हे! जाने पर जीव के 
भय नहीं देता ओर उससे जीव के 
शांति बनी रहती है । 

सुखच द---अपने पहले सात प्रकार 
के भय चताय थे, वे भय ज्ञान से किस 
प्रकार दूर दा सकते हैँ यह समझाइये | 

जश्ानच दू---इस भव में जीवन 
पथ ते अनुक्ूछ सामग्री रहेगी या नहीं 
सा यह इसलाक का भय है। इसभन 
का दूर करने का साथन यह है कि 
ज्ञानम यह निणय करना चाहिये कि 
.* उरंठु मुझ अनुकूछ या पत्तिक्रूछ 
हा हा नहीं सकती । मेरी समझ में 
जा दाप हैं वही सच्ची प्रतिकूलता है। 


मेरा चेतन्य ज्ञानगुण ही मेरा लेक 
है ओर वह नित्य हैं, सर्वकाल में 
प्रगट है.। मेरे उस चेतन्य स्वरूप 
केक के अन्य काई न ते विगाड ही 
सकता हैँ ओर न सुधार ही सकता 
हू। मेरा छाक में स्वयं चेतन्यंरूप 
( शरीर-रागद्वे प-पुण्यपाप से पर ) ह। 
मेरालाक नित्य मेर साथ ही है उसे 
इस छाक में या पर छाक में केई 
भी वस्तु दु.खदाई या भयजनक नहीं 
है। यां समझकर जे इढ हा जाता 
है उसके भय नहीं हाता । 

सुखच द--आपने दाप रहित ज्ञान 
का सच्चा ज्ञान कहा है ते अब 
प्रदन यह उठता हैं कि ज्ञान म॑ कितने 
प्रकार के दाप होते हैं ! 

जञानच द---( १) स शय (२) विपय्य 
(३) अनध्यवसाय (अनिर्णय) यह तीन 
ज्ञानके दाप हूँ। जा जीत इन देपें के दूर 
करदेता हे उसी के सच्चा ज्ञान दाता है । 

सुखच द---कछुछ छाग कहते हैं. कि 
आप तो जहां देखा वहां सच्चा ज्ञान- 
सच्चा ज्ञान करना ही कहा करते हैं 


नम 


ज्ञानच द---जिसे सच्चे ज्ञान के 
प्रति अरुचि हाती हूं उसके ऐसे . ही 
भाव हाते हैं। समझने की रीति ते 
यद हैं. कि समझने की बुद्धि से पहले 
समस्त वद्ध मान्यताओं के थेड़े समय 
के छिये एक ओर रखकर यदि जीव , 
छुनकर यह निम्वय करे कि सत्य 
क्या हैं तब ही सच्चा उपाय उसकी 
समझ में आसकता है। उसने स्वय- 
जा मबन्यताए बना रखी हैं वे यदि 
सच हां ता उनका दुःख दर क्यों - 
नहीं हा जाता, शांति क्यों नहीं होती ! 
जिसे पर कल्पित मुविधाओं से झुरं् * 
सानना हे। उसे यह ध्यानमें रखना 
हागा कि परकल्पित सुविधाय” अल्प 
समय में अद्वश्य हा जांयगी और 


आत्मधर्म |, ९ 


कल्पित असुविधाओं का ढर आ खडा 
दवगा। कल्पनाओं के थोडा से ढुख 
दूर नहीं क्रिया जा सकता क्यों कि 
वे कल्पनाओं के घाड़े स््रथ दुख 
उत्पन्न करने वाले हैं । 

सुखच द---ज्ञान से लाभ द्वोता है 
ऐसी मान्यता ससार में सी प्रचलित 
हैं। ओर वे उसी के अनुसार अपनी 
प्रवृत्ति करते हैं, जप्ः- 

(१)-यदि ज्ञान की प्रधानता न हे 
ते छोग अपनी स तान के क्यों पढ़ाते हैं ! 
..._ (२) पेट में दर्द' द्वाने पर उसके 
उपाय के छिय आयुर्वेदिक बेच के 
पास क्यों जाते हें | किसी काननज्ष 
वकील के पास क्‍यों नहीं" जाते 

(३) किसी व्यावद्यरिक काय' में 
जब केाई समस्या (कठिनाई) खड़ी हा 
जाती है तो उसका हल करन के लिये 
उस कार्य के ज्ञाता के पास क्‍यों 
जते हैं 

(४) यदि अच्छी हंड़िया वनवानी 
हा ता उसके जानने वाछे झुम्द्ार के 
पास जाते हूँ किन्तु उसके लछिय अच्छे 
ड/क्टर, वैद्य या किसी जेहरी के पास 
काई नहीं जाता । 

इन दृष्टांतां से यह सिद्ध हुआ कि 
छाग भी अपनी असुविधाओंका मिटाने 
का उपाय सच्चा ज्ञान ही मानते हैं। 
ऐसा द्वैने पर भी किसी ने किसी प्रकार 
का दु-ख ते। बना ही रहता है, इसका 
क्या कारण है । 

क्ञानच द---इसका कारण यह है 
कि छेग्र परीक्षा करके यह निश्चय 
नहीं करते कि आत्मा के स्वरूप का 
सच्चा ज्ञान क्या है ? 

सुखच द--आपने कहा है कि 
कल्िपित सुबिधाये अह्प समय में 
अदृश्य है| जायगी इसका कारण क्‍या है? 

ज्ञानच द---परसे सुविधा मिलती 


फाह्युन । २४७२ 


है! यह कल्पना अपने ज्ञान की विकृत 
(बिपरीत) अवस्था है और विकृत 
अबस्थाओं के पहल चदलते रहते हैं। 

सुखच द---कुछ आदमियों के 
ओर राजाओं के समस्त जीवन पर्यात 
अमुक प्रकार की सुविधायें' तो बनी 
ही रहती हैँ इसका कया ? 

ज्ञानवंद--मेरी वात का आप 
ठीक नहीं समझ सके इसलिये कुछ 
ओर अधिक स्पष्ट कहता हूं । 

पर वस्तु से न ते सुविधा है 
ओर न असुविधा | पर बस्तु ते। मात्र 
जानने लायक श्ञिय) पदार्थ हैं। जीव 
मात्र यह कल्पना कर छेता है कि 
परवम्तुकी अवस्था मुझे सुविधाजनक 
हैं ओर केाई जीव यह भी करपना 
कर छेता हैं 5 अमुक वस्तु मुझे 
असुबिधा जनक हे | पर वल्छु का 
सयेाग एक रुसान किसी जीव के 
लिये जीवन मर रह ही नहीं सकता । 
यदि किसी वबरउका संयोग रहता भी 
है तो उस बस्तुको अबस्थाएँ दो 
हती है। इसलिये पर 
वस्तु की सुविधा असुविधा की कल्पना 

बा जीव के ऋल्‍पनाओं के घाड़े 
बदलें ब्रिना नहीं रह सकते | 

सुखच द---तव ते सुख ओर दु ख 
मन की कल्पना ही रही, सच्चा सुख 
ते मात्म ही नहीं दाता । 

जल्ञानचदू---घ्ह बात नहीं है । 
सांसारिक सुख दुख ते पर वस्तु से 
दवेनेवाली सुविधा और अखुविधा की 
कल्पना हैँ |] और वह कल्पना केवछ 
कपे।|छ कल्पित द्वोने से हवाई किला 
ही सिद्ध दवाती है । यदि अधिक स्पष्ट 
कहा जाय तो यह शखचल्ली के हवाई 
किके के समान है । सच्चे ज्ञान की 
ढ़ता का फड़ झांतिरूप सच्चा सुख 
हे ओर वह निश्चल हे 


सुखच'द--भापने यह समजा 
दिया कि इसछेक और परकेाक का 
भय केसे दूर हो सकता है। अन्य 
भयें के संबंध में अब फिर कभी 
चर्चा करेंगे । 

जशानचदू---बहुत अच्छा ! 

(३) 

सुखच द--अन्यभय केसे दूर दे 
सकते हैं ९ 

ज्ञानच द---राग शरीर में देता 
है, शरीर रजकणोंका बना हुआ हैं। 
रजकण अजीव जड़ पुदूगरू हैं। में 
जीव हू' ओर शरीर परवस्तु हैँ इस 
लिये पर हेनेसे यदि वह बनता 
विगड़ता है ते उससे मेरा कुछ बनता 
विगड़ता नहीं है। जीव का शरीर ते ज्ञान 
शरोर है वह सदा अचल है-सदा 
निराकुल है, इसलिये रेशग की बेदना 
मुझे नहीं हे। सकती। में ते ज्ञान- 
स्वरूप का ही भाग करनेवाला हू । 
पुदूगल से उत्पन्न रेगरूप अवस्था वेदना 
है ही नहीं इसलिये यथार्थ चस्तु तत्त्व 
के समझने वाले का बेदना का भय 
नहीं हा सकता, इस ग्रकार यथार्था 
समझ की दछृढ़ता से वेदू्ना का भय 
नप्ट हा! जाता है । इसके सिवाय 
अन्य काई उपाय नहीं है । 

सुखच द--अरक्षा का भय कैसे 
मिट सकता है ? 

ज्ञानचं दू---मैं एक स्वतंत्र चेतन्य 
वस्तु हूु' इसलिये मैं स्वय' निजसे रक्षित 
हूं, कोई पर मेरी रक्षा नहीं कर सकता 
मैं काई ऐसी वस्तु नहीं हू कि दूसरे 
मेरी रक्षा करे ते में रह सकता हू 
नहीं ते में नष्ट हा जाऊंगा, इस 
ज्ञान की रटन से अरक्षा का भय दूर 
हे जाता है |. 

खुखच द---पुण्य जीव की रक्षा 
करने वाला रखबाल तो हैं न ! 


१३७० । 


ज्ञानचंद--मैं पूछता हू' कि पुण्य 
क्षणिक है या त्रिकाल भें रहनेबाला | 
सुखच द--पुण्य ते क्षणिक उत्पन्न 


ध्बंसी है । 
ज्ञानच दू---तब ते। आप ही सेचिये 


कि क्षणिक भाव त्रिकाढी आत्मा का 
रक्षक कैसे हा सकता है 

सुखच दू---कुछ छेाग कहते हैं. कि 
यदि केई इसे समज छेगा ते पुण्य 


नहीं करेगा | 
ज्ञानचद--ऐसा ते वे ही कह 


सकते हैं जो यह जाने कि * भनुष्य 
यदि सच के समझ छेगा ता वह 
विपरीत चढेगा |? सत्य के समझने 
वाला मनुष्य पुण्य में नहीं लगकर 
झुद्धता में लगेगा उससे वह अपने 
समम्त बिकारें के दूर करके सर्व 
भयां से मुक है| जायगा । यह तो 
हे। नहीं सकता कि ज्यों ज्यां विकार 
बढ़ेगा त्यों त्यों भय दूर हे!गा | अज्ञानी 
के पुण्य का भाव इस सान्‍्यता पर 
निर्भर है कि पर से निज के अनु- 
कूलता होती है । ज्ञानी जब शुद्ध में 
नहीं रह सकता तब वह अशुभ का 
दूर करने के छिये शुभ में लग जाता 
है, किन्तु उससे बह धर्म नहीं मानता 
इसलिये उसे अवांछ्क चृत्ति हेने के 
कारण उच्च पुण्य की प्राप्ति हती है । 

सुखच द--दूसरे छेग बसा उपदेश 
कयों नहीं देते 

ज्ञानच'द--प्रत्यक जीव बैसा ही 
उपदेश देते हैं जे अपने का ठीक 
लगता है । जिज्ञासु के उसकी परीक्षा 
कर लेनी चाहिय । प्रत्यक व्यापारी 
अपने माल के बहुत अच्छा कहता 
है| है | जीवों का पुण्य का अर्थात 
भद्रूप व्यवहार का पक्ष अनादिकाढ 
से ही है और उसका उपदेश भी 
बहुधा सभी प्राणी करत हैं, किन्तु 
उसका फल ससार है । 


१ शैवे६: 


सुखच द--उसेका फेल संसार 
कयां हैं ! 

ज्ञानच'दू--पुण्य क्षणिक है, उत्पन्न 
ध्व सी है और वह विकारी हे, इसलिये 
उसका फल ससार है । यदि प्रका- 
रांतर से क॒द्दा ज्ञाय ते बह बडुता है. 
ओर विखर जाता है, इसलिय जा 
पुदूगछ भाव है उसका फल भी पुद्गल 
वस्तु का सयाग है। विकार का 
फल सच्चा सुख नहीं हा! सकता ओर 
न विकार से भय ही दूर हे। सकता है| 

सुखच द--आपके कहने से ते 
यह माहछ्म देता है कि जे। अपने 
आत्मा का जानता है उस अरक्षा भय 
नहीं रहता कयांकि आत्मा के काई 


(१) 

सम्यक्र्दर्शन स'पूर्ण दुःख का नाश 
करता है, इसलिये है जीव ! त्‌ इसमें 
प्रमादी मत द्वे।। 

श॑ंकाः-सम्यकुदर्श न से सर्व दुःखां 
का नाश कंसे हाता है १ 

समाधान - सम्वकदर्शन ज्ञान, 
चारित्र, वीय' और तप का आधार 
हैं। इसलिये वह सपूर्ण दुखां का 
नाश करता है; यों समजना चाहिये। 

शका-परिणाम परिणासी द्रव्य के 
आधार से रहता है; इसलिये अन्या- 
न्‍्य आधार नहां हे। सकता । फिर भी 
आप यह केस कहते हैं कि सम्यक्ृत्व 
परिणाम ज्ञानादि परिणाम का आधार है 

समाधान-जसे परिणाम शील द्रव्य 
के बिना ( आत्मा के बिना) ज्ञाना 
दिके नहीं रहत, उसी प्रकार ज्ञान 
चारित्र, वीर्य और ता का सम्यक- 

शन के धिना सम्यक्रपना प्राप्त नहीं 

हाता;। इसलिये सम्यकदर्शन के 
आधार माना है। 


मुकसान नहीं पहुंचा सकता और वह 
स्वयं अपने आप ही रक्षक है । 

ज्ञानवद--हां यही बात है । 

सुखच द--तब ते इस प्रकार से वह 
परसे गापित ही है इसलिय उसे गुप्ति 
भय रखने का वास्तव में कोई कारण 
नहीं हे, यह ठीक दे न | 

ज्ञानच द--सम्यम्दष्टि के ऐसी ही 
मान्यता है।ती है ओर इसीडिये उसके 
मरणभय या आकस्मिक भय नहीं हे।ता। 
बह जानता हूँ कि जीव मरता नहीं 
हैं ओर न उसके कभी अकस्मात ही 
हाता है। यह दृशा अस यत सम्यग्हप्टि 
के द्वाती है 

जहर 


(२) 


जिस प्रकार नगर में प्रवेश करन 
का उपाय द्वार हैं, उसीभ्रकार ज्ञान, 
चारित्र, वीय' ओर तप का आत्मा में 
प्रवेश हाने के लिये सम्यकदश न द्वार 
के समान है। अर्थान्‌ जब आत्मा में 
सम्यक्त्व की उत्पत्ति होती है तब 
उसमें ज्ञानादिक का प्रवेश द्वाता है । 
सम्यग्दर्शन के बिना सम्यग्झ्ञान, सम्य- 
कृतप और सम्यक्चारित्र आदि की 
प्राप्ति दवा दी नहीं सकती | सम्यऋषश न 
की प्राप्ति न हाने से जीवका अवधि 
इत्यादिक विशिष्ट ज्ञान यधाख्यात 
चारित्र तथा कर्मा की अतिशय निर्जरा 
करने वाला तप प्राप्त - नहीं द्वाता। 
जैसे आंखां स चहर में सुद्रता आधी 
है. उसीअ्रकार ज्ञानादिक में सम्यक्दर्श न 
से सम्थकपना प्राप्त हाता हैं। 
जंसे वृक्ष जद के कारण 
इढ्ता आती है उसी प्रकार 
ज्ञानादिक भें स्थिरता अथवा दृढ़ता 
सम्यकदश न से प्राप्त द्वाती है। 


| 


क्ष्मं 
५- 
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सम्यक्त्व ओर मिथ्यात्व 


(३) 

जा जीव सम्यकदशान से भ्रष्ट है उसे ही श्रए समझना 
चाहिये। दृश नश्रष्ट जीव के मोक्ष की प्राप्ति नहीं द्वाती 
चारित्रश्रण्ट जीव मुक्ति प्राप्त कर सकता है किन्तु दर्शन- 
अ्ष्ट जीवका मुक्ति छाभ नहीं होता । 

जे जीव सम्यकुदर्शन से भ्रष्ट है उसे अ्रष्टतम कह्दा 
गया हूँ। चारित्रश्रष्ट जीव के दर्श नश्रट्ट नहीं माना जाता | 
अर्थात्‌ चारित्रश्रष्ट जीव से दर्शानभ्रट्ट जीव अतिशय भ्रष्ट 
है। जे। चारित्र से श्रप्ट होते दें किन्तु सम्यकदर्शान से 
च्युत नहीं हाते, उनके स'सार पतन नहीं है । 

शका-अस यम से उत्पन्न पाप के भार से जीव के 
स'सार में भ्रमण करना ही पडता हैं; फिर भी आप यह्‌ 
कैसे कहते हैं कि चारित्रश्रष्ट जीव के स'सार पतन नहीं द्वातः। 

समाधान-चारित्रश्रष्ट जीव चारें गतियों में श्रमण नहीं 
करता । उसके ससार अल्प रह गया है। इसलिये यह 
कहा गया है कि उसके संसार नहीं है । ( जैसे किसी के 
पास थेडा धन रह गया हे ते वह धनिक नहीं कहदछात।) 
परठु दर्शानश्रष्ट मनुष्य अन'त काछुतक संसार में परि- 
भ्रमण करता है. इसलिये | पे निऋष्ट है । 

४छे 

शका, कांक्षा इत्यादि अतीचारों से रहित अविरत 
सम्यग्दष्टि के भी तीर्था कर नामकर्मा का बंध होता हैं। 
अप्रत्याख्यानावरणी क्रोध मान माया छाोभ के उदय से 
हेनिवाले परिणामों में हिंसादिक से विरक्तता उत्पन्त न 
हने पर मात्र निरतिचार सम्यन्दर्शन धारण करने वाले 
मनुष्य के तीर्थ कर नामकर्मा का वध होता हैं। 

शका--विनयस' पन्नता आदि अन्य कारणां से भी 
तीर्थकरत्व की प्राप्ति हाती है तो फिर एसीक्या विशि- 
पता है जा सम्यकदर्शन में ही दहे। ! 

समाधान--सम्यकद्श न द्वोने पर ही विनय स पन्न- 
तादि तीर्थंकर कर्म बधके कारण होती है अन्यथा बिनय 
सपन्नतादि में कारणता नहीं होती | मात्र सम्यकऋदशन 
की सहायतास ही अणिक राजा भावी अरहत हुये हैं । 

शका--अणिक राजा भविष्य कालमें अरहत हेने 
वाले है, उन्हें, अरहत अवस्था ग्राप्त नहीं हुई 
भी यह केंसे कहते हैं कि नें अरद्दत है। गये ? 
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रामजीभाई माणेक्च॑द दाशी 
स'कलियता 
नै रे ' मजे 

समाधान--भविष्यकाढ़का अरहतपद' यद्यपि अभी 
निष्पन्न नहीं हुआ है फिर भी वे निवचय से हे।ने बाले 
है | इसलिये यह कहना उचित है कि वे द्वा गये हैं। 

(५) 

इस निर्माल सम्यकूद्शन' की भूमिकामें राग के कारण 
इंद्र पदबी, चक्रतर्तित्व, अहमिन्द्रपद तथा तीर्थकरपद ऐसी 
कल्याण परपराके लिये हुये उत्तरात्तर पद़वी मिलती है। 
यह सम्यकत्व रत्न इतना सूल्यवान है कि देव ओर 
असुरें के साथ यदि स'पूर्ण छाककी तुलना की जाय ते 
भी उसकी कोमत नहीं चुकाई ज्ञा सकती | अर्थात्‌ स'पूर्ण 
त्रिकेकके अर्पित कर देनेपर भी सम्यक्त्व रत्न नहीं मिछ्ता । 

एक और सम्यक्दर्शनका छाभ हा और दूसरी और 
त्रिकाकका छाभ दे ते इन दे छामां में: से सम्यकदश'न 
का लाभ ओष्ठ है | त्रिकाकका छाभ मिलने पर भी चह 
अल्प समयमें नष्ट हे जाता है । किन्तु सम्यरदर्शन का 
लाभ जीनमके! अविनाशी सुख देने वाले माक्षकी प्राप्ति 
कराता है । 

इसलिये सम्यऋद्शन का छाभ त्रिढाक के छाभ से 
श्रेष्ठ हैं अतः उसे प्राप्त करने के लिये प्रत्येक जीवके 
प्रयत्न करना चाहिये | 

बन हिल 

ससारका मूल कारण मिथ्यात्व द्वी है अर्थात्‌ मिथ्या- 
श्रद्धा ही संसार का मूल है इसलिये हे जीव |! तू इस 
का त्याग कर। मिथ्यात्व गुणांसे युक्त बुद्धिका भी 
मुग्ध (मूचिछित) कर देता है । 

शका-आप मिथ्यात्वके सर्बा दापों में प्रधान कहते 
है यह याग्य नहीं है। जसे भमिथ्यात्व अपने कारण से 
उत्पन्न होता है उसी प्रकार असयम आदिक की उत्वत्ति 
भी अपने अपने कारण से द्वाती है। इसलिये यह कदना 
ठीक नहीं है कि मिथ्यात्व का दवाप: पहले और चारित्र 
का दाष बाद में माक्तम होता है। क्‍योंकि आत्मा में 
हमेशा आठोां कर्मो का सद्भाव रहता है । 

समाधान-सामान्य तया सूत्रकार ने “ मिथ्यात्वाविरति 
प्रमाद कपाय यागाश्व घद्देतवः ? इस सूत्र में मिथ्यात्व का 
पहला स्थान दिया हे। अथीत्‌ बधके कारणों में मिथ्यात्व 
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का प्रथम उल्छेख है। स'सार वधपूर्वक है ओर संसार 
का, मूल कारण मिथ्यादर्शन हे ! 

(२) ५ 
मिथ्यात्व, बुद्धि के विपरीत कर देता है। सुनने 
की इच्छा, शास्र श्रवण करना, श्रवगकरके उसे हृदय में 
' धारण करना, काछांतर में भी धारण किये हुये के न 
भूलना इत्यादिक बुद्धि के गुण है । मिथ्यात्व उन्हे भी 
विपरीत बना देता हैं। अर्थात्‌ बुद्धि और. श्रवण-इच्छा 
इत्यादिक उसके कारण भी सिथ्यात्व के सहवास स॑ 
विपरीत है। जाते हूं । 

' : “इसलिये हे जीव !'तू मिथ्यात्व का त्याग कर ओर 
सम्यसंत की आराचना में अपने के स्थिर कर | 
(३) 

-शंका-जा वस्तु जिस स्ररूप के धारण नहीं करती 
उसे ज्ञान अन्यरूप में केसे जानता है ! 
.'. समाधान-ज्ञान विपरीत भी हेता हे क्योंकि ज्ञान के 
विपरीत देने के कारण मिलते हूँ।दृष्टांत-सूर्य की प्रचंड 
«किरणों से जब धरती अत्यत गरम हैे। जाती है तब 
इसकी उष्णता सूर्य की किरणों भें मिश्रित द्वाकर पानी 
जेसी दिखाई देती हे । उस समय जिनकी आंखें प्यास 
से सतप्त हा रही हैं. उन हिरणां के सू कीं किरणों 
में जल का आभास हाने लगता है ( इसे मृगमरीचिका 
कहते हूँ ) उसीध्रकार मिथ्यात्व दशामें इस जीवके असत्य 
पदार्थ भी सत्य माकुम दाने छगते हैं। मिथ्यात्व ग्रस्त 
जीब अतत्त के तत्त्व समझता है। 

(४) 

मिथ्यात्व से उत्पन्न हने वाले भ्रम की अपेक्षा धतत्रे 
के सेवन स हानंवाली उन्मत्तता अच्छी ह। क्‍यों क्रि 
मिथ्यात्व से हानेवाली उन्मत्तता अनेक कुयानियों में 

म्‌ मरण की वृद्धि करती है, तब धतूरे के सेवन से 
:उत्पन्न दानवालढ्या पागछ पन्र जन्म सरण की बृद्धि नह 
करता ।, तथा थे।ड़े विनवक़ ही स्थिर रह सकता है, इसलिये 
,अनत काछतक विपरीत ररूप दिखाने बाला मिथ्यात्व- 
जन्य माह परिणाम अत्यंत निकृप्ट है, यां समझना चाहिये । 

जन्म भरण के श्रवाह से डरने वाछ्े हे जीव ! तू 
इस दुष्ट भिथ्यात्व का त्याग कर | 


(५) 
हे अनादिकाल से जीत्र के साथ मिध्यात्व चछा आया 
इसी छिप्रे यह जीव सम्यकृत्व में रमण नहीं करता। 


 रैरे८: 


अनादि काछ से आजतक इस जीब का मिथ्यात्व का 
स्वाद्‌ लगा हुआ है। इसलिये यह जीव सम्यकूत्य में नहीं 
रमता । इसलिये आचार्य इस जीवके पारवार सम्यक्त्व 
में प्रयत्न करने का उपदेश देते हैँ. कि अनतकाल से 
मिथ्यात्व का अभ्यास देने से उसके त्याग करने में अधिक 
पुरुषाथ की आवश्यका हू । जिस श्रकार सर्पा अपने चिर 
परिचित विल में जाता हुआ रोकने पर भी प्रवेश करता 
है इसी प्रकार इस जीव के मिथ्यात्व का त्याग करने 
और सम्बकत्व में हढता प्राप्त कराने के लिये वारबार 
सिथ्यात्य त्याग का उपदेश देना अयाग्य नहीं है। 


(६) 
अग्नि, विष ओर काछे सर्प इत्यादि से भी जीवकी 
उतनी हामि नहीं हाती कि जितनी मद्दा हानि सिथ्यात्त 
से द्वाती हैं। अर्थात्‌ तत्त्व में अश्रद्धा करने से जीव के 
ससार में परिभ्रमण करना पइता है । 
अग्नि, विष ओर काले सप' इत्यादि से जीव की 
हानि एक दी भनसें हा सकती हू किन्तु मिथ्यात्व से 
अनेक केडा काडि भवां तक में द्वानि हेती हैं । 
(७) 

- विषाक्त बाणके शरीर में प्रवेश हेने से उसका चिप- 
सारे शरीर में फेछ जाता है. और मनुष्य प्राण रहित है। 
जाता है। अथात्‌ उस पुरुष का काई उपचार नहीं दा 
सकता, उसीभ्रकार मिश्यात्व शल्य से विधा हुआ मजुष्य त्तीन्र 
बेदूना का अनुभव करता है। 

। ( ८ ) 

यह आशा करना व्यर्थ है कि मिथ्यात्व युक्त होने 
पर भी मेने दुद्धर चारित्र का पालन किया है, इसलिये 
वह दीघ ससार से मेरी रक्षा कर छेगा। 

इसका इृष्टांत यह ए कि बहुत सुंदर किन्तु कंडवी 
तूं बडी में रखा हुआ दूध कड़वा द्वा जाता है अर्थात 
दूध का साधु नष्ट हे जाता है किन्तु शाभा रहित 
छुब्ध तू बडी में रखा हुआ दूध कडुवा नहीं छवाता, बहू 
मधुर और सुबासित बना रहता है । 
(5) 

उसी प्रकार मसिध्यात्व अर्थात्‌ विपरीत रुचि से 
विपरीत वे हुय जीव के तप, ज्ञान, चारित्र और वीय' 
इत्यादि गुण नप्ट हे। जाते हूँ) मिथ्यात्थ रहित तप, 
ज्ञान, चारित्र ओर वीये मुक्तिका उपाय है करिन्त अकेला 

तपादिक मुक्तिका उपाय नहीं है । जब सम्बऋद्शान की 
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प्राप्ति द्वाती है; तथ तपादिक में सम्यकृपना आता है. 
ओर उसके अभावमें तपादिकर्में सम्यक्पना नहीं आ 
सकता | जिसने भिथ्यात्वका त्याग किया है, ऐसे सम्ब- 
गहप्टि जीव में तपादिक सहगुण सफछ हाते हं। ऐसे 
तपरचरण से ऐड छोंकिक सुख ओर इद्रादि पदकी 
प्राप्ति द्वाती है. ओर भाक्ष सुखका भी छाम होता है। 
पूर्ण छुद्धि द्वेनेसि पहले यदि आयु पूर्णा द्वा जाय ते 
देब द्वाकर भनुष्यमें दशांगी खुखमें जन्म ढेकर साधुपद्‌ 
खींकार करके मेक्षपद्‌ पाता है ओर यद्दि उसी भवमें 
पूर्ण छुद्धि करके ते। उसी भवमें मेक्ष प्राप्त कर छेता है। 
( १० ) 

शात्र का सामान्य कथन है कि भव्य और अभव्य 
जीव अन'तवार नवमे ग्रेवेयक तक हा आया है तब प्रशन 
यह द्वाता हैं कि जीव ऐसा क्या करे क्रि जिससे वह 
नवसे ग्रवेयक तक जा सके। इसका उत्तर नीचे दिया जाता है'- 

सम्यक्द्र्शान के बिना शीरू ओर तपसे परिपूर्ण तीन 
गुप्तियां ओर पांच समितियां के प्रति सावधानी से युक्त 
अहिसादि पत्र महात्रतरूप व्यवद्दार चारित्र का पालन कर 
ते उसका फल नवमी गभ्रवेयक हे | वह मिथ्याहृष्टि का 
उत्कृष्ट झुभभाव हू | इसलिये जीवन जे। काम अनतवार 
क्रिया और यदि वह पुनः वही काम करता है ते उसे 
उसका बद्ी फल मिलता हैं। अर्थात्‌ उसके संसार बना 
रहता हैँ | इसलिय जीवकेा विचार करना चाहिय कि 
उसने अन'तकाल में क्या नहीं किया। 

तटस्थ विचारक के मातम होगा कि जीव छुद्धात्मा 
के स्वरूप के नहीं समझ पाया अर्थात उसने सम्यकदर्शान 
प्रगट नहीं किया इसीलिये वह संसार में भटकता रहा | 
अथीौत्‌ इसीकारण से उसका दुख वना रहा । इसलिये 
सम्यकदर्शान प्राप्त करना अपूर्व है ( इससे पत्र कभी आप्त 
नहां किया था ) यह निरुचय करके उसको प्राप्ति के छि 
पुरुषार्था करना चाहिये। इसका यहद्द अर्थ नहीं समझलेना 
चाहिये कि पुण्य के छाड़कर पाप करने का कट्दा जा रहा 
है। जबतक शुद्धता आ्राप्त नहीं हा जाती तबतक्क पाप का 
छेइ़कर पुण्य में रहना चादिये किन्तु उस धर्मा अबबा 
धर्मा का कारण नहीं मान लेना चाहिये । 

यह वात रूद्य में रखना आवश्यक हे किल्लान का 
प्रगट हाना सम्बकुदर्शन नहीं हैं | जीव के ज्ञान का प्रगटय 
अन तवार ऐसा हुआ हूं कि इसने ग्यारह अंग का ज्ञान 
प्राप्त किया, किन्तु झुद्ध क्ञानमय आत्मा के ज्ञान से शन्य 
द्वान के कारण आत्मा ने अपने यथाथ' स्वरूप की श्रद्धा 

हीं की | ज्ञान का प्रगट द्वेना और स्वरूप की चथार्था 

श्रद्धा का हाना यह देने ब्रिल्कुल भिन्न गुण हें। +# 


(शेष प्रष्ट १९६ से ) 

प्रशनः-माना कि आत्मा के छिये केवलछक्षान या मांश्र 
हे।ने म॑ं जड किसी प्रकार की सहायता नहीं करता; किन्तु 
चह जड़कर्मा आत्मा के संसार में ते परिन्रमण कराता है न 
उत्तर--एक द्रव्य दुसरे हृत्य का कुछ नहीं कर सकता, 
यह सिद्धांत पहले बताया जा चुका ह। सिद्धांत में अप- 
वाद के लिये काई स्थान नहीं हाता। आत्मा अपन विप- 
रीत भाव के कारण संसार में चकुर छगाता है। आत्मा 
का संसार भी आत्मामें ही है किसी वाह्य वस्तु मे नहीं है। 
विपरीत भाव हीं संसार हैँ, कर्म ससारमें चक्तर 
नहीं खिलाते, आत्मा के सुखदुःखका कारण आत्मा के 
उस समय के भाव हैं । कर्मा अथवा कर्माका फल सुख 
दु खका कारण नही है । नरक या स्वर्ग' का प्षेत्र आत्मा 
के दुःख सुख का कारण नहीं हे। नरकमें द्वाने पर भी 
आत्मा अपने स्वभाव का भान करके शांति का अनुभव 
कर सकता है। इन्द्रिय कीं हीनता जडकी अवस्था है । 
बह आत्मा के दुःखका कारण नहीं; किन्तु आत्मा अपने 
गुणकी विपरीतता के कारण अपन ज्ञान के प्रगट द्वाने 
की शक्ति का खा वठा हैं, उसका ही यह दुश्ख दूँ । 
यदि कर्मा आत्मा का दबाते हां ते आत्माका छोाडने 
वाले भी कर्मा ही सिद्ध होंगे ऑर ऐसा हाने पर माक्ष 
का पुरूपार्था दी नहीं रहेगा; किन्तु ऐसा हा जायगा 
कि जब कम मा देगा तत्र भाक्ष द्वा सकेगा और तब यह 
कहलायेंगा कि आत्माका नहीं किन्तु कर्म का माक्ष द्वाता है । 
आत्मा के ऊपर कर्मकी बिल्कुल सत्ता न होने पर 
भी श्रमसे मिथ्या कल्पना से जीव अपने ऊपर क्रमकी 
सत्ता के मान वंठा दें । जैसे मद्य पीकर उन्मत्त हुआ 
आदमी पुरुपाकार पत्थरके स्थ'मका सच्चा पुरुष मानकर 
उसके साथ ढडने छग्ा ओर जब उसने पत्थरके स्तमफा 
पकड़ कर के हिकाया ता वह स्त्र4॑ नीचे गिरा और 
पत्थरका स्व'भ उसके उपर गिरा, ऐसी स्थितिमें उसने 
कहा कि भाई ! में हारा, और इसने मुझे दवा दिया, 
इस प्रकार वह डन्मत्त सनुष्य अपने ऊपर उस पत्थरकी 
सत्ता का मानकर व्यर्थ ही दुखी द्वा रहा है । ज्सी 
प्रकार भिशथ्यात्व जपी मदिरा पीकर अज्ञानी आत्मा जड़ 
की कम रूप अबम्धाका हानकर अपने ऊपर कर्माकी 
सत्ताका सान बैठा हैं और यह मान रहा है कि क॒र्मा 
सुझे परकश्ञान करते हूँ! किन्तु वास्तव उसे व्मेने 
ही दवा रखा किन्तु चह अ्रमसे एंसा मान रहा है । 
इसी प्रकार जड़ ओर चेतन; कम' और आत्मा दानों 

स्वतत्र हूँ किसी पर भी एक दुसरे की सत्ता नहीं 
प्रत्यक आत्मा स्वत'त्र हैं, किसी भी आत्मा के कम 
हरान नहीं कर सकते। मर 


ध्् 


यु 


 धर्मकामूलसम्पग्दर्शन है। 
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शायतसंखकामार्गदर्शकमासिकपत्र 5 
जब पं भस पाद्ुक : बी अमर, 
४.5. पर - हू . रामनी माेकचंद देशी मी 3 
:. अंक: १२ , ंन# ,...: चकील हि २४७२- 
एफ वार &ै[ ते कह 

-, है: जीव | हे प्रभु ! तू कौन है ? इसका कमी विचार सक्ताक 
किया. हैं १ तेरा स्थान कौनसा है और तेरा कार्य क्‍या हे १०९९-१२ 
इसकी भी खबर है? प्रश्न, विचार तो कर तू कहां है और । । 

सब क्‍या है, तुझ्ले शांति क्यों नहीं हे १ . । 

प्रभु ! तू सिद्ध है, स्वतंत्र है, परिपूर्ण है, वीतराग है. हा 
किन्तु तुझे अपने स्वरूप की ख़बर नहीं हे इसीलिये तुझे शांति रा । 
नहीं है-।-भाई, वास्तवमे तू घर भूला. है, मार्ग भूल गया है। लि महक 
दूसरे के घर के तू अपना निवास मान बैठा हैं किन्तु एसे वार्षिक मूल्य तीन रुपया 
अशांति का अंत नहीं होगा। : इस अंकका अेक रुंप या 
. भगबन्‌ ! शांति ते तेरे अपने घरमे ही भरी हुई है । 
भाई ! एकवार सब ओर से अपना लक्ष हटाकर निज घरमें ते। 
देख | तू प्रभु है, तू सिद्ध हैं। प्रझ, तू अपने निज परमे 
देख, परमें- मत देख | परमें लक्ष्य कर कर के ते तू अनादि 
काल से भ्रमण कर: रह। है । अब तू अपने अंतरस्वरूप की ओर ते. 
दृष्टि डाल ।.एकवार. तो भीतर-देख।| भीतर परम आनंद्‌.का अनंतः. आऑच्मनन्‍चमन्मन्कीयो ल ये 
भंडार भरा हुआ है उसे तनिक सम्दाल ते देख। एकबार भीतर ु नीम शी 
के झाँंक, तुझे अंपने स्वभाव के कोई अपूर्व, परम, सहज, - सुख . ऋचनगमादा आँक ड़ि य[-- 
ली किले का ठिया बाड 


अनंत ज्ञानियों ने कंहा है कि तू प्र है, श्रणु ! तू अपने 
प्रभुत की एकवार हां ते कह । “- श्री कानजी स्वामी 
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ऊ हा ह ड हर ७ 
इतना विल म्ब क्‍यों! 

हिन्दी आत्मधर्म' के प्रकाशित होते एक वर्षा पूरा द्वा रद्दा हे। 
इस वर्षा के वीचमें आत्मधर्मा की अनियमितता के , कारण आाइकों 
के अनेक घार आकुछता का अज्ञुभव करना पड़ा है । आहके की 
इस वास्तविक आकुलता के छिये मै अपने के देपी मानता हू 
और इसीलिये में समस्त आहकें से क्षमा याचना कर रहा हूं। मुझे 
इस प्रकार क्षमा याचना कर छेने से सताप नहीं है इसलिये में 
हिन्दी आत्म॒थर्मा के प्रकाशन की. अनियमितता “के सब्रंध में कुछ 
अधिक स्पष्ट निवेद्त कर देना चाद्दता हूँ । 

जब गुजराती आत्मधर्म' का हिन्दी अनुवाद करने का विचार 


“हुआ तब यह 'कार्या एक येग्य व्यक्ति को सौंपा गया और उनने 


कुछ प्॒ष्ठां का अनुवाद करके दिया जे। माननीय प'. नाथूरामजी 
प्रेमी (बम्बई) के दिखाया गया । किन्तु उनने उसे बिल्कुल पसंद 
नहीं किया, तब उनसे तथा श्री भानुकुमार जेन (बम्बई) से निवेदन 
किया गया कि वे केई अच्छा अनुवादक बताये जे भाषा, भाव 
ओर सिद्धांत की रक्षा करते हुये. गुजराती से ठीक ठीक हिन्दी 
अनुवाद कर सऊ्रे.। उपरेकक दे।नें सलनें. ने इस-कार्या के लिये 
प'. परमेष्ठीदासजी जन न्यायतीय" -(सूरत) का नाम सूचित किया 
जे। उस समय जेनमितन्न कायोलय से निवृत्त हाकर अन्यत्र जाने की 
तैयारी कर रहे थे । मेंने उन्हें तार देकर उनसे मिलने की स्वीकृति 
प्राप्त करछी ओर रात्रिके वम्बई से सूरत पहुच गया । और हम 
देने अपरिचितों के वीच रात्रि में आत्मधर्मा के अनुवाद- के संब'घ 
में काफी चर्चा हुई ओर अत में उनने मेरे आग्रह के स्वीकार 
करके आत्मधर्मा के अनुवाद करने का बचन दे दिया । ओर में 
उसी रात का चार बजे सूरत से सेनगढ़ के लिये रवाना द्वेगया। 
यद्यपि प.. परमेष्ठीदासजीने वचन दे दिया था कि वीर सबत्‌ 
२४७१ की महावीर जय॑ति पर हिन्दी आत्मथम' का प्रथमांक प्रगट 
हे जायगा किन्तु वे सूरत छोड़कर देहली चछे गये और वहां 
जाकर उनपर 'वांर” पत्र के सपादन का तथा दि. जैन परिपद का 
भार आगया। इसप्रकार वे नये उत्तरदायित्वपूर्ण कार्य' में छग 
गये ओर आत्मधर्म' के अज्रवाद के छिये बड़ी द्वी कठिनाई के 
साथ थाड़ायेड़ा समय निकाछ सके यही कारण है. कि चैत्र झंक्छा 

न्रयेद्शीका . प्रथमांक पैसाख शुक्ला द्वितीया के प्रगट दवा सका।' 
इसी श्रकार नये उत्तरदायित्व के वेझ के कारण-प'. जी अतिशंय' 
इच्छा हेतते हुये भी उसके बाद सी आत्मधर्म के अमुबाद का काय' 
नियमित नहीं कर सफे ओर इसीलिये आत्मधम' का प्रकाशन 
अनियमित द्वाता गया। कमी कमी अक,की पूर्ति के, लिये , ऐसे 
भी लेख देना पड़े जे उनके रा अनुवादित नहों थे इसलिये.उनकी. 
(शेप अंतिम प्रृष्ट पर ) 7 आल! 
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दि ,(| $ शाश्वत सुखका मार्ग दर्शक मासिक पंत्र # |... 
आत्म धरम 
|. ऊक्रीजन्तरात्माकेंप्रति 


अद्दे! शान्तमूर्ति अन्तरात्मा! तू अपने आप ही असन्न रह; तू यह व्यर्थकी 
आशा छोड़दे कि तुझ केाई अन्य प्रसन्न रखेगा । 
यदि तू स्वयं अपने आपके पूर्ण स्वरूपमें नहीं छायगा ते दूसरा केाई 
तुझे क्‍या द देगा ? जिन्हें किसीके प्रति राग या ठेंप नहीं हे उनके पाससे 
मांगना भी क्‍या ओर जे वेचारे स्वय' ही रागद्वेषभावसे पीड़ित हैं. वे दूसरे का 
'. हित कर ही क्‍या सकते हैं) इसलिये- 
ह है सहज पूर्णआानन्दी अन्तरात्मा ! अपूर्णता का त्याग कर, - जगत निजसे 
पूर्ण है तू स्वतः पूर्ण स्वरूपमें आजा, तू शीतलछ-शान्त ज्ञानवभाव से भरपूर है 
उसे बाह्मप्रवृत्तियां की तरगां से आन्दालित करनेके विभावका छोड़दे। 
हे शुभभावनाओ ! तुमने अशुभ के स्थानके तो भरदिया किन्तु अब मुझे 
तुम्हारी भी आवश्यकता नहीं है में अपने ज्ञायकभावमें लीन छहवाता हूँ । तुमसे 
भी भावतः निवृत्त हेता हूँ-प्रथऋ द्वाता हूँ । | 
हे 
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हे पूर्वक्मादय ! ठुमने भी सत्तामें रहना बन्द कर दिया हैं ओर उद्यमें आना 
चाल रखा है यह भी तुम्हारा उपकार ही है कि मुझे तत्काल प्रथक हेने में 
सहायभूत बन रहे हा; क्योंकि मैंने यह जान लिया है कि मेरा स्वरूप तुमसे जुदा है| 

है आत्मा ! वाह्मज॑ंगल अथवा वनमें भी शान्ति नहीं है इसलिए अन्तररूंपी 
ज'गलमें अपने सहज ज्ञानानन्द्रूपी वनकी अनुभवनीय सुवास छेकर स्वाधीन 
हैजा | बाह्ममें स्वाधीनता कहींसे भी नहीं मिंलती। 

है जीव ! ससारमें रहकर तू इष्टानिष्द सयागां के श्रति दर्षा या विषाद 
भाव रखता हैं। क्‍या तू अपने में अससार भावनाके प्रबछ करके परम आनन्द- 
मय नहीं बन सकता ? 

यदि यह मालूम हे।जाय कि दूसरे भावसे कुछ लाभ नहीं द्वा सकता ते 
एक स्वभावसे जितना छास लिया जाय छेके उसमें कभी भी कमी नहीं आ 
सकती, यह दृढ विश्वास रखकर समय व्यतीत किये जा। 

4: जे आत्माकी नहीं कर्मकी है। कर्मा आत्मा के नहीं पुदुगलके हैं। तू 
स्वद्रृव्यमें लीन हैा। जा परद्रव्य सब अपनी अपनी सम्हाल करकेगे। अचिन्त्य 
आत्मस्वरूप को सहज सुगमता से प्राप्त दवा चुके सिद्ध भगवन्त ! तुम्हे” केटि 
केाटि प्रणाम है।। 
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चैत्र ; २४७७२ . ; १४७३ ; 


शुभभाव 


[ परम पूज्य सद्मुरुदेवश्री. कानजी स्वामी का ग्रवचन ] 


जिसे आत्साकी स्वत'त्रता चाहिये 
है उसे पहले यह निर्णय करना हेगा 
कि “कर्म और पराधोन भाव से 
आत्माकी स्वतन्नता प्रकट नहीं हे। 


कती। 
के यह देह ते जड़ है। इससे मिन्न 


अरूपी आत्मा दर्शन-ज्ञान, आनन्द 
स्वरूप है। उसमे जे! वर्तमान दुःख 
लगता हैः उसका कारण यह भाव है 
कि आत्मा का परकी आवश्यकता 
पडती है ”। वह भाव क्षणिक ओर 
विकारी है। आत्माक्के निजस्ररूपका 
बह भाव नहीं है। एक तत्त्व दूसरे 
तक््वक्रा आश्रय मांगता है यहभाव शुद्ध 


नहीं है। आत्मा (ज्लानस्वभावी वस्तु ) 


अपने सुख के लिए परका आधार मांगता 
है। वह सब भाव दुःखरूप है. ओर पर- 
वस्तु उस भावषमें निमित्त मात्र दे। ऐसा 
निर्णय किये बिना सुख प्रकट नहीं हे 
सकता कि-मेरे निराकुछ सुखमें पुण्य- 
पापका कोई भी भाव सहायक नहीं है। 

आत्मा दुःख स्वरूप हे ही नहीं। 
आनन्द ही उसका स्वभाव ह; किन्तु 
मुझसे मुझ सुख है. एसी स्वरूपकी 
श्रद्धा से आत्मा अनादि काल से श्रष्ट 
हा रहा हे। इसलिए सुख प्रकट 
नहीं हे। रहा है। शरीर, मन, वाणी 
ता पर हैँ। वे सुखदायक या दुःख- 
दायक नहीं हैँं। परके लिये जा पाप 
भाव है. वह सुखदायक नहीं है और 
जा दया दानादिके शुभभाव हाते हैं; 
ने भी आत्माके सहज सुखके लिए 
सहायक नहीं । 

क्या ते छोड़ने छायक है. और 
अहण करने छायक है, इसका विवेक 
हुए बिना कभी सुखका अश भी नहीं 
प्रगठता | 


आत्मा शुद्ध है। उसमें दयात्रतादि 
के शुभभावभी विपतुल्य हे-पराधीनता 
है। इसलिए उनसे रहित शुद्ध आत्मा 
की श्रद्धा करे।। 

आत्मा खतनन्‍्त्र वस्तु है। उसमें 
शरीरादि परकी क्रिया छाभ या हानि 
का कारण नहीं है तथा जे शुभभाव 
द्वेते हैँ वे.भी मेक्षसुख के कारण 


नहीं है। आत्माके खाधीन सुखका 


कारण परवस्तु हा ही नहों सकती। 
पाप छेोक्ष्मे के लिये तो साधारण 
जनता ( छाोटासा वालक ) भी कह 
रही है बह अपूर्न नहीं हे। अनन्तकाल 
में अचिन्त्य मानव देह मिली है यदि 
उससे स्वाधीन तत्त्व की श्रद्धा के वीज 
नहीं वेाये ते कहना द्वागा कि उसमें 
अपूर्व' कुछ नहीं किया। प्रत्येक प्राणी 


'पुण्वते। अनन्तवार कर चुका है। यहां 


ते आचार्य देव उस स्वरूपके बता 
रहे हैं जे अनादिकालसे, अभीतक 
समझमें नहीं आया । भीतर जो 
झुस लगन है वह राग हे-पविकार 
है। उसके , द्वारा धर्मा माननेवाला 
आत्माके .स्वरूपकी हत्या करता है। 
जब इस्र श्रकारकों बल पूर्वाक बात 
कह्दीजाती है. तब शिष्य प्रभ॒करता 
है कि-( जिसे आत्माक्षी पहचान की 
प्रतीति नहीं है ऐसा अनादि मिथ्या- 
दृष्टि मूढहजीव शिष्य यहांपर तक 
करता है ) 

आप यह पहले से द्वी कहते आए 

कि आत्मा शुद्ध है बह देह, मन 

वाणी से भिन्न हैं ओर पुण्यपापक 
क्षणिक भावेंसे भी भिन्न हैं उसकी 
श्रद्धा करे। इस प्रकार आपने ते पहलेसे' 
ही शझुद्धकी बात कह डाली | 
हमारे (मिथ्याहृष्टि मूढ़ जीब- जिन्हे” 


मी शग ह--विकार है उसे धमम मानने वाला 


झट 
फिकाक 


आंत्माकी पहचान नहीं है ऐसे अज्ञानी 
जीचों फे ) तो आत्मा शुद्ध द्वाना दवागा 
तब द्वागा, किन्तु पहले हमें कुछ 
पुण्य क्रिया भी ते करने दे। ऐसा 
करने पर धीरे २ झुद्ध हा जायगा। 
आप उसे पहले से ही झुद्ध क्‍यों 
बताते हैं? झुछ आत्माकी उपासनाका 
ही प्रयास करने की वात क्‍यों ऋहते 
हूँ? शुभक्रिया क्‍यों नहों बतलाते? 
क्योंकि आत्माकी शुद्धि ता प्रतिक्रम- 
णादि से ही हाती हैं। आत्मशुणके 
प्रेरणाकारक (निमित्त ) देव-शुरूके 
दृ्शान ओर उनकी भक्तिमें छगने से, 
विपये। के त्यागसे, पापकी निन्‍्दा 
करनेसे, ओर प्रायश्रित आदि करनेसे 
तथा ऐसे ही अन्य भावषोंके करते 
रहनेसे हमारे आत्माका उद्धार हा 
जायगा; किन्तु आप इसमेंसे कुछ भी 
न कह कर सर्ब प्रथम शुद्ध आत्माको 
समझनेकी बात क्‍यों करते हें? 
उत्तर-- जहां धर्मा समझनेकी 
बात कही जाती है वहां पुण्य ओर 
पाप देनेकिा छोड़नेकी बात आती 
है। पापको छेड़कर पुण्यसे धर्मा 
मानकर ते तू अनादि कालसे चक्कर 
छगा रददा हैं। यह मानव देह भी 
चली जायगी। यदि तूने अभी भी 
शुद्ध आत्मा की पहचान नहीं की 
ते। तेरा कहां ठिकाना द्वागा यहां से 
उड़कर न जाने कहां चछा जायगा। 
क्या कहा जा सकता है कि थे 
हलके तृण आंबी में उद्दकर कहां 
चढ़े जायगे ? भारी ककड़ ( बजनदार 
हाने से) नहीं उड्ा करते। इसी 
प्रकार सच्ची अ्रद्धा के बलके विना 
यहं आत्मा चोरासी के चकरमसें 
ने जाते कहां फिरगा इसका केाई 
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आत्मा के स्वरूपकी हत्या करता है। 


पता नहीं है। आत्मामें जा पुण्य 
पाप हैं वह में हूँ ओर शरीर, मन, 
तथा , वाणी मेरे हँ-इसप्रकारकी 
मान्यतामें सम्यक्‌ श्रद्धाका वजन नहीं है । 
इसलिए वह आत्मा चोरासीमें परि- 
अमण कर रहा है। “मैं पुण्यपाप 
रहित शुद्ध निर्माल हूं।” इसग्रकार 
आत्मश्रद्धा की मद्धत्ता के भार बिना 
यह आत्मा कहां उड़ जायगा, इसका 
केई ठिकाना नहीं है । 
जैसे कोई युवक शोदी के समय 
भारपूर्वक यह आग्रह रखे कि श्वसुर- 
पक्ष चाहे जितना प्रयत्न करे किन्तु 
मैं अमुक नेग लेकर ही रहूँगा; में 
अपने इस निम्वयसे किंचित्‌ मात्र भी 
नहीं दृहूँगा। उसी प्रकार मुकिरूपी 
कन्या के लेनेकेलिए (रागद्वेष होने 
परभी ) निर्णय में ते भार रख, परमें 
उत्साह और हर्षका एक बार इनकार 
कर और आत्मा का हर्ष ते मनमें 
छा। आत्मा पवित्र, चिद्दनन्द शुद्ध 
है, इसप्रकार का भार थोड़े समय के 
लिए भी अपनेमें छा ओर पुण्य 
पाप से विचछित न दवा ते निमग्धय से 
तुझे निकटभविष्यमें आत्मपरिणति रूपी 
कन्याकी प्राप्ति द्वागी। 
अरे भाई ! रखत'त्र स्वभावकी 
श्रद्धा ते कर, में शुद्धस्वरूपमें स्थिर नहीं 
है। सकता इसलियेमुझे इस शुभमें आना 
पड़ता है। इस प्रकार शुभका ईनकार 
करके आत्साके शुणका भारछा। इस 
भारमें तुझे पूर्णशुद्ध परिणतिरूप कन्या 
मिल जायगी। 
परवस्तु से ठृष्णा कम करने पर 
पुण्य होता है। यहाँ शिष्य कहना 
चाहता है कि “उस पुण्यके कारण 
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आत्माकेा धर्मा प्राप्त हवाता है।” वह 
कहता है कि- 

हमें पहलेसेदी शुद्ध आत्मा की 
उपासना करनेका प्रयत्न कठिन मालूम 
हेता है हम तो अभी पुण्य-पापमें 
ही पड़े हुए है ओर आप पुण्य-पाप 
रहितकी श्रद्धा की बात कर रहे हैं । 
हमारे लिए पाप भाव विष समान 
है ओर ग्रतिक्रमणादि (आत्म भान के 
विना) करना अमृतकुस्म है। व्यवहार 
श्रद्धा, णमेकार म'त्र, देवशुरुकी भक्ति 
तथा त्रत तप इत्यादि से हमारे आत्मा 
की शुद्धता प्रकट हे जायगी। इसप्रकार 
शिष्य का तक है। 

आचारय॑ महाराज निश्चयनयकी 
प्रधानता से उत्तर देते हुए इस तक का 
समाधान करते हैं-- 

छुन, आत्मभान के विना मात्र 
द्यादिभाव विपतुत्य हैं, इतना ही 
नहीं किन्तु सम्यक श्रद्धा के बाद जे 
शुभभाव आते हैं वे भी विपतुल्य कह्ढे 
गये हैं। पुण्यसाव आत्माके असृत्त- 
कुम्भका बविरेध करके हे।ते हैं. इसलिये 
आठों बाल (प्रतिक्रण, प्रतिशरण, 
परिहार, धारणा, निद्ृत्ति, निन्‍्दा, गहा 
ओर शुद्धि) बिष हैं। 

. प्रतिक्रमण-हिंसादिभावसे ' मिच्छा 
मि दुक्‍कर्ड! करना अथीत्‌ पापसे निवृत्त 
हेाना इस शुभ भावका भी भगवा- 
नने विष कहा है। क्योंकि वह 
आत्माके असृतकुस्भ का नाश करके 
हता है। आचार्या महाराजने उपदेश 
किया हैं कि तू उसे छे।डकर आत्मासें 
स्थिर है। जा। झुभभावके शुभ ते 
हम कहते है किन्तु हम शुभभाव 
के। धर्मका कारण नहीं मानते | 


तू अनन्तकालखे परिभ्रमण कर 
रहा है। इसका कारण यह है कि तू 
पापके छोड़नेमें और पुण्यका धर्मा 
माननेमें ही छग रहा है। 

सम्पूर्ण वीतराग दशा प्रगट हेले 
से पूर्व अशुभके छोड़नेके लिए ज्ञानियों 
के भी भक्ति आदि शुभका अवरम्बन 
आता है। परन्तु वे उससे धर्म नहीं 
मानते ओर अज्ञानी शुभमें धर्म मान 
वैठा है। यही ज्ञानी ओर अज्ञानी के 
बीच का अन्तर है। 

यहां आचार्यमहाराज कहते हैं 
कि जिसे अनन्तकालमें कभीभी प्रगट 
नहीं हुईं अपूर्च आत्मजीवनकी शुद्धता 
इसी मानवजीवनमें प्रगट करना है. 
उसे सर्व प्रथम ऐसी श्रद्धा का बल 
प्राप्त करना चाहिये कि ' आत्माके शुद्ध 
स्वभाव की अपेक्षा यह शुभक्रिया भी 
विष है।' ऐसी श्रद्धाके बिना पुण्य- 
पापका हलकापन दूर द्वाकर मेक्षक्री 
शुरुता कहोसे आयगी १ 

विषय कषायसे मुक्त ते द्वाना ही 
चाहिए; किन्तु “* विषय कषायसे 
छूट जाऊ ! इस बृत्तिसे भी यहांपर 
छूटना कहा गया हे । स्वरूप, निन्‍्दा, 
गहीो रहित है यदि तुझ से बन पड़े 
ते श्रद्धा ओर चारित्र देनां कर; 
किन्तु यदि ऐसा न हे। सके ते जैसा 
है वैसी श्रद्धा तो अवश्य कर, मात्र 
उसकी श्रद्धासे तू जन्ममरणसे सुक 
है। जायगा ! 

आत्मा शुद्ध ज्ञानस्वरूप अमृतकुस्स 
हैं। यदि उससें से शरीरादिके स'स- 
गकी दूर कर दिया जाय ते चेतन्य- 
मूर्ति ही है। 

आत्मा स्वय' ही अमृतकुम्भ है। 
उसका स्वभाव निदेष बीतराग है। 


जे। शुभ अशुभ भाव दिखाई देते हैं. 
थे क्षणिक नये होते हूँ। वे नाशवान 
हैं ओर आत्मा त्रिकाल अमृतका सागर 
हैं। जे भीतर जाननेवाला है वह 
ज्ञान खभाव है। ऐसे ज्ञानादिक 
अनन्त गुण हैं। उन सभी 
गुणेंका समुद्र चतन्‍य स्वय' है। वह 
स्वरूप अमृतकुम्भ है; किन्तु परसे- 
: पुण्यसे छाभ द्वोता है इस सान्यताने 
उसे ,विषमय बना दिया है। 

भगवन ! तू अमृतकुस्म है। 
याद तू उसमें न ठिक सके ते भी 
श्रद्धा तो उसीकी कर। उसकी श्रद्धा 
ओर प्रतीति करने से तेरा अमृतकुम्भ 
स्वभाव खुल जायगा। तेरा आत्मा 
पुण्य पापके बिकारें का नाश करके 
क्रमशः खभावमूर्ति के पा लेगा। इस- 
प्रकार स्व प्रथम शुद्धस्वरूप के सेवनकी 
आवश्यकता है। शुभभाव आत्माकी 
शुद्धि का निमित्त, शुद्धकी श्रद्धा के 
बिना अशसात्र सी नहीं है-कहनेमात्र 
के भी नहीं है। सम्यस्दष्टि के लिए 
जे। द्रव्यरूप ग्रतिक्रमणादिक हैं वे सब 
अपराधरूपी विषके देषें के कमकरने 
में समर्थ हेने के कारण व्यवहार दृष्टिसे 
अमृतकुम्भ कह गये हैं । 

अज्ञानीके पुण्यभावभी शुद्ध आत्मा 
की सिश्चिमें अभावरूप द्वाने के कारण 
विपमय हैं। इसलिए उसकी ते। बात 
ही क्‍या कही जाय ९ 

तू पुण्यकी बात ते अनन्त कालसे 
करता आया है इसलिए वह बिना 
सीखे ही आ जाता हैं किन्तु हमते 
यहां धर्मका स्वरूप बताना चाहते हूं 
जबकि हम धर्मो (आत्मा) का धर्म 
बताना चाहते हैं. तब पाप की ते 
वात ही नहीं हे। सकती । यह कहनेकी 
आवश्यकता नहीं है कि नीतिवान के 
हिंसादिक परिणाम होता ही नहीं है 
ओर वह छोकिक नीति अनन्तवार की 
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गई है। हमें ते। यहां तुझे धर्म बताना 
है, तेरी जन्म मरणकी भूख दूर करनी 
है। तूने अनन्तकालसे धर्मका उपाय 
अहण नहीं क्रिया। 
जिसे आत्माके स्वत'त्र, सहजशुद्ध, 
शास्वत स्वरूपकी प्राप्ति करनी ' हे, 
उसे पाप ते छे।इनाही है। यहांपर यथार्थ 
समज के बिना जे शुभभाव हैं उन्त- 
कीमी बात नहीं है, किन्तु सच्ची 
समझके बाद जे प्रतिक्रमणआदि झुभ- 
भाव हेते हैं वे आत्माकी झुद्धता के 
निमित्त कारण हैं। इसलिए उन्हे 
व्यवहार से अमृतकुम्भ कहा है । 
ऐसा भान हेनेपर कि में शुद्ध 
पचिन्न हूँ, आत्मा में हेनेवाले अशुभ 
भाव तथा अ्तिक्रमणादि शुभभाव देने 
क्रमरसे दूर द्वाजाते है। इसलिए 
आत्मा शुद्धरशामें पहुँचजाता है। 
अर्थात्‌ उसके पीछे झुद्ध दष्टिका बल 
हेाजाता है। इसीलिए ग्रतिक्रमणादि 
शुभभावके व्यवहारसे असृतकुम्भ कहा 
है। स्वमें स्थिर नहीं रह सकता इस- 
लिए शुभभसाव आते .हैं. ऐसी प्रतीति 
के साथ जे| शुभभाव देते हूँ उन्हें 
भी भगवानने निशचयसे विप कहा है। 
शुद्धदष्टिके बलसे युक्त दाने के 
कारण उस जीव के झुभभाष दूर 
देकर वह शुद्धइशामें जानेबाला हे 
इप्त अपेक्षासे तथा शुद्ध की दृष्टि से 
झुभका करत त्व नहीं है. और शुद्ध रव- 
भावकी अतीति है। इसलिए उस शुभ 
के व्यवहारसे अमृतकुस्भ कहा है |' 
शुध्धक्री अ्रतीति होनेपर ज्ञानी 
झुभमें छग जाता हैं। तव आत्माकी 
पहचान होने से उस शुभ भावकेा 
व्यवहारसे (उपयुक्त अपेक्षासे) अमृत- 
कुम्भ कहा है। अज्ञानीके ते शुभभाव 
भी विष है, क्‍्यांकि उसके पीछे उसका 
लक्ष्य शुध्धकी ओर नहीं हैे। किन्तु 
उसके शुभका कहत्व है। . 


सबके स्वत॑त्रता चाहिये है किन्तु 
वे यह नदी जानते कि स्वतन्त्रता 


' आती कैसे है ? भाई! यदि तुृते 


आत्माकी म्व॒तन्त्रताकी अपूर्वा श्रतीति 
इस जीवनमें भी न कर पाई ता तेरा 
जीवन मकड़ी जैसा ही हुआ। अरे 
भाई ! देह या रूपया इत्यादि केई 
भी परवस्तु आत्माकी स्वत न्रतामें सहा- 
यक नहीं हे। सकती। स्वत'त्रता बाहर 
से नहीं आती किन्तु वह आत्मामें 
ही है। यद्‌ आत्माकी ख्वतत्रताका 
नहीं समजेग ते पराधीनताकी बेड़ीमें 
जकड़े ही रहागे । आत्माके म्वनन्न 
स्वरूपकी ग्रतीति हुए बिना कभी 
स्वत'त्र हाने की याग्यता ही नहीं आ 
सकती । 

जिसने जीवनमें चेतन्यकी प्थकृता 
के। नहीं जाना ओर जे। मरते समय 
शरणके भाव के आ्राप्त नहीं कर सका, 
वह मरने के बाद केवलज्ञानके साथकी 
सन्धिको कहाँसे पायगा और जिसमे 
जीवनमें चैतन्य की जुदाई को जान- 
लिया हू तथा मरते समय शरण के 
प्राप्त करलिया है वह मरकरभी 
अपनेसाथ फेव्रछक्ञान आप्त करने की 
सन्धिके छेकर जाता है। इसलिये वह 
जहां जायगा वहां पूर्णता का पुरुपार्थ 
प्राप्त करके पृर्ण' हे! जायगा। 

अरे भाई ! तूने अपने महत्त्वका 
नहीं सुना। जिस भाव से रुपया 
पैसा इत्यादि मिछत्ता है उस भावकी 
जबतक मिठास मोजूद हैः तबतक तूने 
छाड़ादी क्‍या हू? अतरभण से जिसके 
पुण्य की सिठास दूर नहीं हुई है 
उसका त्याग भी हेपभाव से है। आत्मा 
झुद्ध है, पुण्य पाप के परिणाम है।ने जितना 
चह नहीं है इस अ्रकारकी दृष्टिमें जा 
छुभ भाव हाता है उसे व्यवहार से 
अगस्त कुभ कहा हैं। अज्ञानी के शुभ 
भावमें पापके दूर करनेकी अशमात्र 


ब्यकर जलता न्त्न 





भी झकि नहों हैं ऑर झुछ की अतीति 
के साथ झुभमें पाप दूर करनकी आं- 
शझिऋ झक्ति हे । ज्ञानी के भी वीतराग 
हदवान से पृर्वा शुभभाव सर्वाथा नहीं 
किन्तु श्रद्धा मं जा पृण्य भाव 
है वह न ते माक्षमार्ग हैँ ऑर सन 
उसका कारण है। एसी शुद्ध की दृष्टि 
दानसे उसके झुभमें अशुभ केा दूर 
करनेकी आंशिक झशकि ई जिसे अग्रति 
क्रमण-प्रतिक्रमण रहित तीसरी भूमि- 
काकी ग्तीति नहीं है उसके मात्र 
 झुभभाव विष्रतुल्य हैं। इसीलिये वह 
मात्र व॑घन है। यदि वह अग्रतिक्रमण- 
_ अतिक्रमण के भेदसे रहित. तीसरी 
भूमिका की श्रद्धा करके उसमें स्थिर 
हागया ता समझना चाहिये कि वह 
' साक्षात्‌ अमृत ही है। किन्तु यदि 
स्थिर नहीं हो सका और श्रद्धा रख- 
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हि 


कर छुभमें प्रयुक्त हुआ ता भी बह , 


व्यवहार से अमृत है। 
धर्म किस समझाया जाय १ 
जा ससारमे पड़े हुये दे. एस 
अन्नानी के या मुनिका ? मुनिका ता 
धर्मा समझाया नहीं जाता क्योंकि 
मुनित्व धर्मा समझने के वाद दी दाता 
है धर्मके। समझ बिना किसी के 
मुनित्व द्वा द्वी नहीं सकता। मुनित्व 
बाह्य त्यागर्में नहीं किन्तु आंतरिक 
समझमें हैं। घिना समझ के त्याग 
किसका ? उससे ते! उछटा (पुण्य-पाप 
रहित) आत्सा के ही छाड़ दिया 
(लिस अतरग में पुण्य की रूचि हैं 
उसने पुण्य पाप रहित आत्मा केा 
छाह दिया हई )। 

यह ते। नग्न सत्य है, सत्य किसी 
की शरम नहीं रखता। जे! सत्य हे 
बह त्रिकाठमें सत्य ही द्वें, सत्य कमी 
- बदलछ नहीं सकता, सत्य के समझने 
के लिये तुझ मिथ्या प्रतीत्ति बदलना 


छेत्र । मृहुफर - 


पढेगा। जगत्‌ माने या न माने उसके 


साथ सत्यका केई सबंध नहीं है . 


सर्वकाल ओर सर्वश्नेत्रमें सत्य एक 
ही अकार से है| 
पहली आवश्यका 
श्रद्धा की है, उसके बिना धर्म की 
वात नहीं हा सकती। पहला उपदेश 
आत्मा की श्रद्धाका ही हाना चाहिय 
उसके बिना उपदेश भी चथा्थ नहीं 
दा सकता। यदि केाई पृण्य करने के 
लिये कद्दे ओर यह कहे कि पुण्य 
करते करते धर्म ग्राप्त ही जाबगा ऑर 
साथ ही यह कहे कि यह धर्म की 
बात है ता यह कदापि नंहीं हा सकता। 
धर्म के उपदशमें सर्व प्रथम आत्म- 
श्रद्धा की आवश्यक्ता हे, यह वात 
सबसे पहले द्वाती है, अन्यथा उपदेशक 
का स्पष्ठ कददना चाहिये कि यहां 
धर्मकी वात दी नहीं है किन्तु पुण्य 
की बात हैं। धर्मा॑ क्या है? इस 
समझना नहीं हूँ ओर अपना बाहिरी 
बहंप्पन छाडना नहीं है तो जानना 
चाहिये कि सब पुण्यसे धर्मा मानते 
हैं और मनात हें ओर इस मान्यताका 
फरक संसार हें। 
पुण्यसे धर्मा नहीं छ्वाता एसी 
श्रद्धा करने के बाद जा शुभभाव हाता 
है उस व्यवद्दार से अम्रतकुम कहा 
है। किन्तु श्रतीति रहित झुभभाव ता 
व्यवहारस सी अम्ृतकुभ नहीं -है। 
निश्चय द्वोता है, तभी व्यवद्दार द्वाता 
है। बिना निश्चय के अकेला व्यवहार 
नहीं हा सकता। आत्माकी श्रद्धा के 
बिना चाहे जितना शुभभाव- करे ते 
भी बह केवल अपना अपराधी ही है, 
वह व'धनम जकड़ा हुआ ही हे । 
“अच्छा करना है” यां समी 
कहते हूँ किन्तु यदिं अच्छाई आत्मा 
से नहीं हागी ते बाहर से कहां से 


आत्मा की. 


आयेगी, इसका अर्थ यह हुआ कि 
जा अच्छा करना है वह अच्छाई 
आत्मामें द्वी हू किन्तु उसकी श्रद्धा 
नहों है, इसलिये अच्छाई बाहर से 
मानता है। आत्मश्रद्धा के विना मंदिर 
में पूजा, भक्ति इत्यादि सब, आत्मा 


का अपराध है। ज्ञानी के सच्ची 
 चस्तु की. ओर उन्मुख दाने के 
भावसे,. जैसे उच्च प्रकार के 


झुभभाव हे।ते है” वैसे अज्ञानी नहीं 
कर सकता। इन्द्र, चक्रवर्ती, वासुदेव 
इत्यादिक छांकिक मद्दान पद भी यथार्थी 


प्रतीति के बिना नहीं दवा सकते। 
 ,निरपराधपन अमग्रतिक्रमण--प्रतिक्रमण 


के भेद से रहित तीसरी भूमिका में 
ही है। इसलिये उस तीखरी भूमिका 
की प्राप्ति के लिये द्वी ग्रतीति युक्त 
जीव के प्रतिक्रमणादि द्वोते हैँ. उनके 
लिये वह व्यवहार से तीसरी भूमिका 
कारण कहलाता हैं। 

यहां यह नहीं मान लेना चाहिये 
कि यह शालत्र पुण्य के छुड्ाकर 
अशुभ में लगाता हे किन्तु पहले श्रद्धामें 
झछुम अज्ुभ दानों के छुड़ाकर पश्चात 
ज़ब क्रमश. वीतराग हाता है तत्र 
सर्वाथा छूट जाता हैं। 

यह शास्त्र इतने से ही (झुभ--अशुभ 


देना के छुडानका उपदेश देकर) 


नहीं रुक जाता, किन्तु कुछ अपूर्वो 
अति दुष्कर कार्या कराता है। 
अतमें-.. 

निश्चय सहित व्यवहार ही 
माक्षमार्ग' में आता हैं। निग्चय की 
अतीति से रहित व्यवहार वधन ही 
है। सम्यक प्रतीति के बाद छुद्धमें 
स्थिर हा। जब शुद्धमें स्थिर नहीं 
हुआ जा सकता, तब शुभभाव सें 
प्रयुक द्वानेरूप व्यवह्यार आता है। 
किन्तु छुद्धकी प्रत्तीति के विना सात्र 
शुभ का ते व्यवद्ारमी नहीं कट्दा है । # 


६] 


जि दे | --“-लेखक-* __ रामबीभाई माणेक्चंद दाशी 
वि श्व॒ श्रे झू--३हेकक-, -. एकल 


प्रशन-आत्मघम के पाँचवे अकमें 'आत्माका हिंव 
मेक्षद्दी है,' शीपकवाला छेख पढ़ा था। क्या - उसमें 
विश्वप्रेमका स्वरूप आ जाता है! हर 

उत्तर-हां, उसलेखमें जे स्ररूप कद्दा गया है उसमें 
विश्वप्रेमका स्वरूप आजाता है। 

प्क्न-क्या ही अच्छा हे यदि आप इस विषय के 
कुछ अधिक रपष्द करके बताएं । ग 

उत्तर-(अ) “विश्वका अर्थ है जगतके सर्चा पदाथ- 
छहां द्रव्य जे निम्तप्रकार हैं+- 

(१)-सिद्ध जीव, ससारीजीव जिनकी संख्या 
अनन्त है। 

(२)-समस्तप्रकारके (स्कन्च सहित ) अनन्तानतत 
पुदुगछ द्रव्य | 

(३)-एक धर्मास्तिकाय । 

(४)-एक अधर्मास्तिकाय | 

(५)-एक आकाश। प 

(६)-अस ख्यात काछाणु | 

(व) 'ग्रेम? दवा प्रकारका है। एक रागरहित प्रेम 
दूसरा रागसहित प्रेम। उनमेंस रागरहित प्रेम विश्वप्रेस 
है क्योंकि उसमें समस्त द्रव्यांके प्रति समभाव है। राग- 
देप नहीं हैँ। 'विश्वप्रेम ” का दूसरा नाम है समानभाव 
अथवा सम्रभाव। चरतु, गुण ओर उनकी अवस्थाए' जेसी 
हूँ उन्हें” उसी प्रकार जानना और उनके अति रागट्रेंश न 
करना सच्चा बिद्वश्रेम है। 

प्रइन-उस छेखसें 'आत्माका हित एक मेक्ष ही है! 
इस स्वरूपका भाग कौनसा है, यह बताइये | 

उत्तर-इस छेखके निम्नलिखित अश्नर्मे वह विषय 
आ जाता हैं। 

जिसके अन्तरगमें आकुछता है चह्‌ 
तथा जिसके आइुछता नहीं' है वह सुखी है। और आकु- 
लता रागादि कपाय भावोंके हेनिपर द्वाती है। क्योंकि 
रागादि भावोंके द्वारा यह जीव समस्त द्रव्योंके अन्यरूप 
परिणमित करना चाहता है और जब वे द्वव्य अन्य 
अकारस परिणमित होते हे तब उसे आकुछता द्वेती है। 
इसलिये याते! अपने रागादिभाव दूर होने चाहिएं अथवा 


डुःखी है 


भाच 


अपनी इच्छानुसार ही सर्वा द्रव्य _ परिणमन करे ते 
आकुलता मिट जाय। 

अब वात ते यह हैँ कि सर्व द्रव्य ते इसके 
आधीन है' नहीं फिर कभी काई द्रद्य उसी प्रकार परि- 
णमन करे जैसी उसकी इच्छा द्वा तो मी उसको आकु- 
लता सर्वथा दूर नहीं हेाती। यदि सभी कार्या उसकी 
इच्छानुसार ही हां, अन्यथा न द्वां तसी वह निराकुछ 
रह सकता हैं; किन्तु ऐसा ते द्वा ही नहीं सकता, 
क्योंकि किसी द्रव्यक्ा परिणमन किसी दूसरे 
इरब्यके आधीन नहीं हैं। किन्तु अपने रागादिभांव दूर 
हेने पर निराकुछता हाती हे, और यह कार्या बन भी 
सकता ह---वह स्वाधीन 'बात है; क्योंकि' रागादिभाव 
आत्माके स्वाभाविक भाव ता हैं. नहीं किन्तु ओपाधिक 

। 

प्रइन-ववता इसका अर्था वह हुआ कि किसी भी 
दरृव्यका परिणमन क्विसी द्ृब्यके आधीन नहीं है यां 
निश्चय करके परवस्तुओं के श्रति रागद्वरेप न करना और 
निराकुछता प्रकट करना इसीका नाम विद्वग्नेम है। आप 
यही कहना चाहते हूँ न? 

उत्तर-हाँ, यही तात्पर्य है'। वैसा भाव प्रकट हाने 
पर किसीसी जीवके दुःख देनेका-ग्रतिकूलता उत्पन्न 
करनेका-प्राणदनन करने का, उसकी अनुकूलता के नप्ट 
करनेका अथवा इसी प्रकारका केाई भी अन्य विक्रारभाव 
नहीं रहता। ऐसा भाव सिद्ध, तीथ'कर अथवा केवर्लियों 
के नहीं दवा । इसलिये वे पूर्ण और सच्चे विश्यग्रेमी हैं 

प्रश्न-सिद्ध भगवानस छेागेंकेा क्यालाभ हे हेतता हद ! 

उत्तर- सिद्ध भगधानके ध्यानसे जीवों के स्वद्वृव्य-पर- 
दरज्य तथा ओपाधिक और स्वाभाविक भावका ज्ञान देता 
है ओर पह ध्यान अपने का सिद्ध समान हेने का 
साधन द्वाजाता है इसलिए अपने साध्य शुद्धस्वरूपकेा 
दर्शानेके लिये सिद्ध. प्रतिविस्बके समान हें। इसग्रकार 
सिद्ध भगवान विश्वप्रेसी हं। 

अर्त “इसमें अपने गांव के छेगां के सुख देने का 
उनकी अनुक्ूछताके साधनका-उनके प्राणांफा बचाने का 
अथवा उनकी अजुक्ूूलताओं की बृद्धिका काई भी भाव 
मातम नहीं दवेता। तबफिर उसे “प्रेम कैंसे कहा जाय 
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उत्तर-अम्रुक व्यक्ति का ही सुख इत्यादि देनेका भाव 
करने पर विश्व (सब) के प्रति प्रेम नहीं रहा। उसका 
सिद्धान्त तो वह हैं कि जवतक जीव अपने सच्चे स्वरूप 
के। नहीं समझता तथबतक वह परके प्रति कम या अधिक 
शागद्वेप किये बिना नहों रहता | इसलिए यदि किसी के 
प्रति राग करेगा तो वह भाव (विकारी ददेनेसे) 
बदले विना नहीं रहेगा। दूसरी बात यह्द है कि 
एक अथवा अधिकके प्रति जहां रशण द्वेगा, वहां 
' दूसरों के प्रति उसी समय द्वेप द्वागा क्योंकि 
उसने सबके समान नहीं गिना । अप्लानी जीवके रागके 
बाद द्वेष हुए बिना रद्द ही नहीं सकता। इसलिये जीव 
- यदि अपने स्वरूपके समझ छठे तव ही वह जगत के समस्त 
पदार्थो' के प्रति यथा्थ' भाव रख सकेगा ओर इसे ही 
'विश्वप्रेमस ' कहा जायगा। 
ध्यान रहे कि जीव अपने स्वरहूपकोी समझे बिना 
* क्रमी भी राग या द्वंप को दूर नहीं कर सकेगा। हां, 
उसमें हीनाधिकता किया करेगा ।' 
प्रन्‍न-समसत जींवांके प्रति एक समान राग बाला 
प्रेम चन सकेगा या नहीं ? 
उत्तर- नहीं, नहीं, कदापि नहीं बन सकेगा। समस्त 
जीवांके प्रति समान राग वाला प्रेम बनहीं नहीं सकता। 
इतना ही नहीं किन्तु समस्त भनुश्यां के श्रति ( जिसमें 
निञजका भी समावेश्ञ हैं) भी एकसा प्रेम नहीं हू सकता। 
एक मनुष्य भाजन करते ससय यह कदापि नहीं कह 
सकता कि जगत के समस्त मानव भाजन कर चुके या 
अथवा भाजन कर रहे हूँ या नहीं या उन सबके 


पर्याप्त" और अच्छा. भाजन मिलेगा तभी मैं भेजन करूँगा । 
परन्तु सबका स्वरूप जैसा है बैसा जानकर उनके प्रति 
रागद्वेप न करे यही उनके प्रति सच्चा (अकपायी ) प्रेम है। 

प्रेमके दे। भाग करते समय राग रहित प्रेम ओर 
राग सहित प्रेम बताया गया था उनमेंसे रागरहित प्रेमके 
स्वरूपके। पूर्णरीत्या अमलमें छानेवाले वीतरागी और सिद्ध 
भगवान ही दूँ । इसलिए उन्हे' शास्त्रोंमे ' अकपायी करुणा 
सागर” कहा गया है। 

प्रशन-विश्वश्रेमके। अपूर्णतासे अमंलछमें कोन छा सकता है 
उत्तर-छद्मस्थ सम्यग्दष्टि जीव । 
प्रशन-छद्मस्थ वीतरागी नहीं हेता उसके ते राग 

ते फिर उसका प्रेम 'विश्वप्रेम ” कैसे कहलायगा 
उत्तर-बवह यह नहीं 'मानता कि में किंसीका भरा 
या घुरा कर सकता हूँ। इसलिये जब बह अपने हितके 
लिए स्वयं शुद्धतामें नहों रह सकता तब किसीके दुःख 
देने इत्यादिके भाव नहीं करता ओर छेभादिको दूर करते 
हुए द्वान इत्यादिके जे शुभभाव उसके हेते हैं उनका वह 
मालिक नहीं हाता। इसलिये इस अपेक्षा से उसके 
 अपूर्वा विद्वभ्रेम ! कहा जा सकता है। सम्पूर्णा बीतराग 
दवने पर वह सम्पूर्ण विश्वश्रेमी हे। जाता है। 

प्रन्‍न- जा आत्माके स्वरूपके यथार्थ रीत्या नहीं 
जानते ऐसे जीवेंके विश्व्रेम हे! सकता है या नहीं ? 

उत्तर-नहीं हा सकता। जे यह यथाथ" रीत्या 
निश्चय करता है कि “'आत्माका द्वित मोक्ष ही है? उसी 
के “विश्वप्रेम! हे। सकता है। 
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हाता 





जैन शासत्रोंके अर्थ करने की पद्धति । 


प्रश्नः 
ह। इसका क्या कारण है! 


ध उत्तरः- जिनमाग में किसी जगह निश्चयनयकी मुख्यताके लेकर 
। कथन है, उसे यह जानना चाहिये कि “सत्यार्थ इसी प्रकार है! 
किसी जगह व्यवद्ारनयकी मुख्यताके छेकर कथन है उसे यों 
जानना चाहिए कि “इसग्रकार नहीं है किन्तु निमित्तादिकी अपेक्षासे 
यह उपचार हैं?। ओर इस प्रकार जानना ही देने नया का ग्रहण' 
। है; किन्तु दाने नयेकि कथन के। समान सत्यार्थ जानकर ' यह इस 
प्रकार भी दे आर इस प्रकार भी है. 
दाने नये के भ्रहण करना नहीं कहा गया है। ..' 
( भेक्षमार्ग प्रकाशक ) 


जिनमाग में दाने नयांका प्रहण करना कहा गया है, | 


तथा 


व ल 


| श्रमरूप प्रवृत्ति करनेसे 


४ 
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(-जे। जीव पर पदाथें में समत्व 
नहीं करता वही संसार बन्ध्न से 
छूट सकता है। 

२-पुण्यपापके विकारी भाव ओर 
उनके फल स्वरूप सयागी नाशवान 
पदार्थो की प्राप्ति के प्रति जिसे आदर 
है उसे आत्माके नित्य अविकारी 
स्वभाव के प्रति आदर नहीं देश! सकता । 

३-परवस्तुका क्षेत्रान्तर, भावान्तर 
अथवा अवस्थान्तर दाना त्रिकालमें 
भी किसीके आधीन नहीं है 

४-परपदारथकी ओर लक्ष्यका दाना 
से। राग है । 

०५-निराकुल सुख आत्मामें है 
सयागां में सुख नहीं है। फिरभी 
अज्ञानी जीव उनमें सुख मान रहा 
है। परके आश्रयकी पराधीनता ही 

खहे। 

-प'चेन्द्रियांके विपयामें अच्छे 
या घुरे भावसे रागकरके उनमें जम 
जाना से परमार्थसे भाव बन्धन है। 

७-जिस प्रकार चक्रवर्ती शकारा 
छेकर भीख मांगे, दूसरेकी आशा 
रक्‍्खे ओर पराश्रयके ढूंढे ते बह 
उसे द्ाभा नहीं देता, उसी 
प्रकार जे जीव आत्माके उत्कृष्ट 
गर्॒भावका भूछकर परकी आशा करता 
हे, परकी सहायता चाहता है वह उसे 
शे।भभा नहीं देता। 

८-आत्मा अरूपी, ज्ञातास्वरूप है; 
उसे किसी परका कर्ता मानना से देह 
दृष्टिका अज्लान है। 

९-मैं परका करसकता हूँ ओर 
पर मेरा कर सकता है, इस प्रकारकी 
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सानन्‍्यता मिथ्यात्व है। 

१०-मेक्ष का कारण वीतरागता, 
वीतरागताका कारण अरागी चारित्र, 
चारित्रका कारण सम्यकज्ञान ओर 
सम्यम्ज्ञानका कारण सम्यग्द्शंन है । 

११-जीव अपने सहज स्वरूपकी 
सम्हाल करे ता एक क्षणम॑ सर्व- 
ढुखे का नाश हाजाय। 

१२० जहां २ ज्ञान है वहां २ में हूँ, 
इसग्रकार का दढ़भाव सम्यकत्व है। 

१३-परिणाम ही संसार ओर 
परिणाम ही .मेक्ष है, इसलिए समय २ 
पर परिणामोांकी जांच करे। 

१४-जबतक विस्मय करने वाले 
का (आत्माका ) विस्मय नहीं हेता 
तबतक परका विस्मय दूर नहीं हे।ता। 

१५-आत्मा त्रिकाल परिपृर्ण है, 
इसप्रकारका विश्वास जबतक नहीं 
हेता तबतक परकी एकत्वबुद्धि दूर 
नहीं हेती। 

१६-अनन्त प्रतिकूलताओं के हे।ते 
हुएमी अनन्त एकाग्रता है। सकती है। 

१७-चार अघातिया कर्मा स॑येग 
के दाता हैं, ज्ञानावरणी, दर्शनावरणी 
और अन्तराय कर्मा आत्मामें कमी 
उत्पन्न करते हैं ओर मेहनीय कर्मा 
आत्मामें विरुद्धता उत्पन्न करता है। 
में इन आठों कर्म स्वरूप नहीं हूँ, 
में ते मात्र ज्ञायक हूँ।. 

१८-मै' रागको छोड़दूँ इसप्रकार 
का भाव भी शुभ है; किन्तु त्रिकाली 
शुद्ध आत्मस्वभावपर दृष्टि ड्ालनेसे 
रागादि छूट जाते हैं से! निजरा है। 

१९-निम्चयका विपय त्रेकालिक 


हे फ 


महासागर के 
“मोती 


स्वभाव है, व्यवद्वारका विषय वर्तमान 
शुसाशुभ विकारी भाव है। जिनवरका 
कहा हुआ व्यवहार भी परिपूर्ण है 
ओर उसे परिपूर्णयया अभव्य करता 
है। किन्तु उसकी दृष्टि परावलूम्धी 
है। त्रेकालिक स्वावलूम्बी स्वभाव 
पर उसकी दृष्टि नहीं हैँ। शुभभावपर 
दृष्टि हैेने से वह पुण्य बांधता है, 
किन्तु आत्माका स्रभाव बिलकुल प्रगट 
नही' द्वाता। 

२०-जहां स्वरूपका भेक्ता दाना 
चाहिए वहां अभव्य जीब रागादि शुभ 
-परभावकों भागता है। इसलिए वह 
उसभागके निमित्तरूप पुण्यकी भ्रध्धा 
करता है। 

२१-जब एक पदार्थाकी दूसरे 
पदार्थकी आवश्यकता हे।ती है, तब 
बह पदार्थ पराधीन हुआ कहलाता 
है; आत्माको परवस्तुकी आवश्यकता 
का होना ही पराधीनताका दुख है । 

२२-विकारी अथवा अबिकारी 
अवस्था मुझमें नहीं है, में ते त्रेकालिक * 
शुद्धस्वरूप हूं, परिपूर्ण हूं, उसके 
ऊपर रुद्ष्य देने पर मेक्ष दूर नहीं 
है। उससे विपरीत भाववालेकफे बन्चन 
दूर नहीं हैं अर्थात्‌ बह प्रति समय 
बंधता ही रहता है। 

२३-पुरुपार्थ की जाभ्मतिमें जे पुण्य 
धध हे।जाता है, उसके येगसे अलु- 
कूछनिमित्त मिले विना नहीं रहता। 
इसलिए पुरुपार्थवी भावना दवानी 
चाहिये; निमित्तकी नहीं। 

२४-निमित्तकी भावनाको भाने 
वाला विकारको ही भाता ह ओर 
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स्वभावकी भानेवाला वीतरागताको ही 
भाता हैं। 

२५-शेय-ज्ञायक सम्बन्धकी एक 
रूप मानना से अभिप्राय की भूछ 
हैं ओर वही बन्धका कारण है। जा 
रागादिक हैं वे ज्ञेय हैं इसलिए उनके 
जाननेपर ज्ञानकी विशालता हेती है 
इसप्रकार ज्ञानी मानता है । तब अज्ञानी 
यह मानता है कि रागादिक मेरे 
हैं। कर्म मेरे आत्मज्ञानको रेककते हैं, 
यहां दृष्टिका अतर है। 

२६-स्वभावमें सवका भाव नहीं 
हैं। जे! स्वभावकोी अपना मानता है, 
उसे भवकी शंका नहीं हेती। जे 
भवके भावका अपना मानता है उसके 
भव द्वोता है। 

२७-मैं किसी परद्रव्यकी अवस्थाकेा 
नहीं कर सकता यदि ऐसी मान्यता 
करके तो अनंत शांति प्राप्त हाजाय। 

२८-दृष्टिका विपय अभेद, अव घ, 
अखंड द्रव्य है, वह पर्याय, विकल्प 
यथा निमित्तका स्वीकार नहीं करती । 


२९-प च महात्रतादिके पाकनका 
शुभभाव भी वीतराग चारित्र भावमें 
विषतुल्य है! क्योंकि वह अम्ृत-आत्मा 
में बाधक हैं, माक्षमें विध्नरहूप है। 

३०-सम्यग्टश्टिका भव न ते विगड़ता 
है. ओर न भव बढ़ता है। 

३१-वाणी परका परिणमन है यह 
न मानकर में वाल सकता हू अर्थात्‌ 
परका परिणमन मेरे द्वारा हाता ह यों 
मान बैठना से मिथ्यादर्शान शल्य अन त॑ 
पाप हैं। में वाणी बालने के भाव के 
बराबर ही (विकारी भाववाला) हूँ 
इसग्रकारकी मान्यता हुई की अधिकारी 
शुद्ध स्रमभावका अनादर हुआ ओर 
यही अनंत हिंसा है । कट 


चैत्र । २४७० ' 


भेद सवेदनं 


अज्ञानीकी दशा 


अनादिकाल से अज्ञान के कारण आत्माकीं भेद स'वेदन [ भेद्‌ 
ज्ञान ] की शक्ति दब गई है, इसलिये वह परके ओर निजके 
एकरूप जानता है। वह इस प्रकार के असत्त्‌ विकल्प [कल्पित 
तरगे] किया करता है कि “में क्रोध हूँ, में परदृव्य हूँ, में' पर- 
दृव्यकी क्रिया कर सकता हूँ, परद्रव्य मेरा कुछ कर सकता है” 
इत्यादि | यह पुदूगल कर्माका और अपने स्वादफे एकमेक सानकर 
उसके एकरूपका अनुभव करता है ओर इसलिये वह निर्विकल्प 
अक्षत्रिम स्वभाव से अनादिकाल से भ्रष्ठ हुआ है। इसीलिये वह 
बारम्बार अनेक विकल्प रूपमें परिणत हाता है और अपने के पर 
का तथा परभावका [क्रोघादिका] कर्ता मानता है | 


ज्ञानीकी दशा 


भेद सवेदन [भद ज्ञान] की शक्ति ज्ञानी के प्रगट है| गई हेती 
है। जब आत्मा ज्ञानी होता है तब ज्ञान के कारण ज्ञान के प्रारभ 
से लेकर पुदूगल कर्मा ओर अपना भिन्न भिन्न रूपमें अनुभव करता 
है ओर वह एक रूपमें अनुभव नहीं करता। उसे देने के प्रथक्‌ 
पृथक स्वभावका अनुभव होता है इसलिये वह जानता है कि 
“४ अनादि निधन निरंतर स्वादमें आनेवाला समस्त अन्य रस से 
विलक्षण [मिन्न] अत्यंत मधुर जे। चेतन्‍्य रस है' वही जिसका एक 
रस है ऐसा मै आत्मा हूँ।” ओर वह जानता है. कि “ कपाय 
मुझ से भिन्न रसवाली हैं, उनके साथ एकरूपता का विकल्प करना 
से अज्ञान हैं। 


इस भश्रकार ज्ञानी परका ओर निजके। भिन्‍न रूपमें जानता है. । 
इसलिये अक्ृत्रिम [नित्य) एक ज्ञान ही मै हूँ परतु कृत्रिम 
[अनित्य] अनेक जे क्रोधाधि हैं वह में नहीं हूँ यों जानता हुआ 
“ मैं क्रोध हूं ” इत्यादि आत्म विकल्प किंचित्‌ मात्र भी नहीं करता 
इसलिये समस्त कढ त्वके प्रथम दृष्टि में छोड़ देता है ओर क्रम २ 
से चारित्र में छोड़ देता है। 


इस प्रकार सदा उदासीन अवस्थावान हेकर मात्र जानता ही 
रहता है और इसलिये निर्विकल्प अक्ृत्रिम एक विज्ञानधन होकर 
अत्यंत अकर्ता प्रतिभासित होता है । 
ज्ञानीकी उपयुक्त दशा अविरति सम्यग्दष्टि से प्रारभ द्वोती हे । 
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भगवान अरह'तदेव कार्या परमात्मा हैं। आत्माकी 
सतंत्र पूर्णानंद दशाका प्रगठ द्वाना से कार्य हैं, अर्थात्‌ 
जा वह अवस्था है से। काया है ओर उसका कारण द्रव्य 
स्व है। द्रव्यमें त्रिकालमें कोई आवरण नहीं है। पर- 
मार्थतः आत्माके कर्म' के आवरण का कोई पर्दा नहीं है। 
वर्तामान अवस्था दृष्टि से देखते हुये एक समय मात्र की 
अवस्था में आवरण दिखाई देता हे, किन्तु बरतुमें आव- 
रण नहीं हैं । 
प्रश्न-वस्तु इृष्टिसे देखनेपर आवरण नहीं दिखाई देता, 
तब क्‍या आवरण सर्वाथा नहीं हें? 
उत्तर-बस्तुके आवरण कदापि नहीं द्वाता। एक समय 
मात्रके लिये विकारी अबस्थामें भाव बंधन है। अरहत 
भगवानके वह भाव-बधन दूर हा गया है, इसलिये वे 
कार्या परमात्मा हैँ। क्योंकि उनके पृर्णदशा रूपी कार्य 
प्रगट हे! गया है, उस कार्यका कारण वस्तु स्वय ही हे। 
वस्तु तीनों कालमें सपृण आवरण रहित है। 
वस्तु के आवरण हे। ही नहीं सकता। आवरण कहा 
तह्ठीं कि अवस्था का लक्ष्य हुआ। आत्मा ता अन॑त गुणों 
की शक्ति का पिण्ड है। वस्तु अथवा बस्तुके गुणमें कभी 
आवरण नहीं हाता, किन्तु यदि एक समय की अवस्था 
के देखा जाय ता एक समय मात्र के लिये पयीय में 
' आवरण है। 
प्रशन--पर्याय एक ही समयकी क्‍यों? एक पयौय के 
साथ दूसरी पर्याय जुड़कर छंबी क्यों नहीं मानी जाती ? 
उत्तर--दे। समयकी पर्याय कभी इकट्ठी नहीं छाती। 
एक समयकी पर्याय के जानेपर दूसरे समय की पर्याय 
आती हैं। पहले समय की पर्याय के रहते हुये दूसरे 
समय की पर्याय नहीं आती, इसलिये पर्याय एक समय 
मात्र के लिये है। 
प्रइन--भूत भविष्य की पर्याय के वर्तसानमें मिल्ा- 
देने पर ते पर्याय छवी हेगी न! 
उत्तर-पर्याय किसी भी प्रकारस एक सभयसे अधिक 
छ'वी नहीं हाती। भूत भविष्य की पर्याय ते द्रव्य की 
शक्ति अर्थात्‌ गुण है और फिर भविष्यकी पर्याय वर्तमान 
के साथ मिल ही नहीं सकती क्‍्येंकि जब भविष्यकी 
पर्याय होगी तब वर्तामानकी पर्याय नष्ट हे चुकी होगी। 
जब वत्त मान पर्याय जायगी तव नई आयगी। 


त डे 
इृष्टात-पानीका त्रेकालिक स्॒भाव ठंडा है। वर्तमान 
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अवस्था उप्ण है. बह उष्णता एक समय सात्र के लिये हे। 
यदि उष्णता मात्र चतमान के छिये न होती ते वह टिकि 
ही नहीं सकती। एक समयके बदलकर दूसरे समयमें 
पानी भले गरम हो तो भी दूसरे समयकी उष्णता नहाँ 
है। पहले समयकी उष्णता को बदल कर दुसरे समयमें 
जे| उप्णता है वह नई है। अर्थात्‌ वह पहले समयक्री 
नही' है। 

इृष्टांतका सिद्धांत-पानी के इउष्टांतानुसार आत्मामी 
त्रेकालिक शुद्ध है, उससें सांसारिक महिनता एक समय 
मात्र के लिये ही है (बारहवे गुणस्थान के अंतिम 
समयमें चार घातिया कर्मो'का सर्वाथा नाश देने पर 
केवल ज्ञान प्रगट हुआ) बस्तुमें संसार नहीं है, किन्तु 
मात्र एक समयकी अवस्थामें है। वस्तु कभी भी अशुद्ध 
नहीं हे।ती। वस्तुमें न तो निमित्त हैं, न आवरण है ओर 
न किसी की अपेक्षा हे। वस्तु ते त्रिकाल एकरूप निरपेक्ष 
है। भगभेद्‌ का सारा जाल पर्याय में हे। बिकार मात्र 
एक समय के छिये ही है, समय-समय करके (स्वयं 
विकार करके) रूबा कर डाला है, वेसे संसार ते एक 
समय का ही है, उसे बदलते देर नहीं छगती ( चौद्हवे' 
गुणस्थानका अ'तिम समय संसार दशा ही है ओर उस 
समयका नाश हेानेपर उसके बाद के समयमें स'सार 
नहीं रहता )। वस्तु त्रिकालमें पूर्ण निरावरण है उसमें काल 
का भेद नहीं हैं। जैसे दीपक ते। दीपक ही है, जलती 
हुई ज्याति ही है उसमें जे। पर्दा है वह मात्र वर्तामान 
के लिये है। यदि सारे दीपक के लिये पर्दा हा तो वह 
दीपक, ही न रहे-दीपक का अभाव ही द्वेजाय किन्तु 
पर्दा वर्तमान मात्र के लिये हे और वह दूर है। सकता 
है, वह दूर हुआ कि दीपक, दीपक ही है। पढ़े' के 
समय भी दीपक ही था और पर्दा दूर हेने पर भी दीपक 
ही है, उसी प्रकार आत्मा ते त्रिकाल शुद्ध चैतन्य ज्योति 
ही है, आवरण केवल अबस्थामात्र के लिये है. वह बस्तु 
में नहीं है, एक समय मात्न के लिये (अवस्थाका) आवरण 
दूर हुआ की दीपक पूर्ण प्रगट द्वाजाता है । द्रव्य ते। पूरी 
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अवस्था से ही परिपूर्ण हे, उसकी जे अधूरी या अपूर्ण 
पर्योय कहलाती है उसमें परकी अपेक्षा द्वाती है। द्रव्य 
स्वय वर्तमान में ही पूर्ण अवस्था से भरा हुआ है जा 
यहांपर है वही शुद्धवशासें अगट द्वाता हैँ। सिद्ध दक्ामें 
बरह्यार से केाई कुछ नया नहीं आजाता। 

यदि वस्तु आधव्ृत हा जाय ता वह वस्तु ही नहीं 
कहलायेगी ओर चद्दि मात्र एक समय की अवस्था के 
छिग्रे आवरण कहा जाय ते वह अवस्था ते दूसरे 
समय बदल ही जाती हं। अवस्था के बदलने पर उस 
समय का आवरण भी दूर हे। जाता हैं। नई अवस्थामे 
यदिं नया आवरण है ते बन सकता है, इससे सिद्ध 
हुआ कि आवरण वस्तुर्मे नहीं हैं। ठाकनीने दीपकके 

हीं ढका किन्तु दीपककी अवस्था का ढका हूँ। यदि 

दीपक ही ढक जाय ते दीपक्रका अभाव कहछायगा । इसी- 
प्रकार यदि आत्मा ही ढक जाय ता तत्त्व का द्वी अभाव 
हा जाय। अवस्था ता एक समय मात्र की दही है पर्यौष 
समय समय पर वदलती रहती हैं ओर बरतु त्रिकालमें 
स्थिर बनी रहती हैँ। पर्याय वस्तु नहीं है। (पर्यायका 
जा आवरण है वह वम्तुर्म नहां हं। ) 

यदि मलिनता एक समय मात्र के छिय न ह्वा-सदा 
के लिये दा ता बह बदल केस सकती हैं क्यांकि बद्छ 
जाती है. इसल्चि मल्निता वर्तमान एक समय मात्र के 
लिये हैं ओर वस्तु त्रिकाल निरावरण हू । 

लैस मलिन अवस्था एक समय मात्रके लिये हैं उसी 
प्रकार निर्मल अवस्था ( सिद्धदशामें) भी एक समय मात्र 
के लिये है। सिद्धदशामें भी दा समयकी अवस्था एकत्रित 
नहीं दावी। निर्मक्ष अथवा मल्िन अबस्था में परकी 
अपेक्षा हाती है और द्रव्य ते त्रिकाछ एकरूप निरपेक्ष 
है, वस्तु स्वभावमें निर्मल या मलिन पर्याय (माक्ष या 
संसार) ऐसा भेद छागू नहीं द्वाता। वस्तु त्रिकाल 
निरपेक्ष है ओर पथौय॒ अभृतार्था हैं, 
त्रिका७ आवरण से रहित सपूर्ण द्रव्य सा वस्तु 
है। अदा | वस्तु ते वस्तु ही है। वस्तु में तीन 
काल में कोई अपेक्षा छायू पड़ ही नहीं सकती, अपेक्षा 


चेत्र ; २४७२ 


सात्मा 


जन. +» + जजअ«न्‍«भनमक लि मल अननन /2/८| 


णिक हैं। 


ते पर्याय में होती है। निरपेक्ष वस्तुका द्वी “* कारण 
परमात्मा ? कहा है। इस वस्तु के ऊपर छक्ष्य देने पर 
पूर्ण परमात्म पद प्रगढ द्वोता हैँ, इसलिये यहां पर “कारण 
परमात्मा” परिपूर्ण वस्तु का वर्णन किया है। 

भगवान अरहतदेव कार्य परमात्मा हैं, उनके पूर्ण 
परमात्म दशा प्रगट दे गई 

गुण अर्थात्‌ वस्तु त्रिकाल एक रूप, निर्माछ 
निमित्त, संयोग या आवरण नहीं हे। सकता । 

अइन---जब्र कि वस्तुके त्रिकाल निरावरण कहा है ते। 
बत सान अवस्था में भी वधन का निपेघ किया है या नहीं ? 

उत्तर--यहां पर्याय का छक्ष्य ही नहीं हैं किन्तु वस्तु 
का ही लक्ष्य हैं। बस्तुका छक्ष्य अवस्था के द्वारा हाता 
हैं. जिस अबस्था से लक्ष्य हुआ उस अवस्था का छ्ष्य 
नहीं ष्टि निरपेक्ष वस्तु के ऊपर, है' उसमें पर्यायका 
लक्ष्य नहीं है। 

वस्तु ते। त्रिकाल है जद्दां अवस्थाका परिणमन अ'दर 
वी हुआ अर्थात्‌ “मैं झुद्ध द्रव्य हू! ” इस प्रकार पयोय 
के द्वारा द्रव्य का स्वरूप निश्चित किया वहां पर्याय पर 
दृष्टि ही नहीं रही, अपेक्षा ही नहीं रही। यहांपर मात्र 
म्व स्वभाव लिया गया है। जिस अवस्था से भीतर की 
ओर हुआ वह अवस्था ते ध्रव रखरूप में मिल गई, 
उसमें निर्माछता या मलिनता की अपेक्षा ही नहीं रही। 

अर्हित या सिद्ध पद प्रगट हुआ से ते पर्याय है। 
जिस वस्तु से अवस्था (पर्याय) प्रगट हुई वह वस्तु ते 
त्रिकाल एक रूप है । वस्तु स्व दुःखरूप या अपूर्णा नहीं 
हे! सकती, वस्तु तो आन दमय परिपूर्ण है। बंध मोक्ष 
का संद भी वस्तु में नहीं दहवाता । 

साना साने के रूप में एकरूप ही है। कड़ा, कुडल 
अगृठी इत्यादि अवस्थाओं में सेना साना ही हैँ अन्य 
नहीं किन्तु यदि आकार की अवस्था दृष्टि से देखा जाये 
ते वह अनेक रूपसे भासित हे।ता है, इसी प्रकार आत्मा 
वस्तु दृष्टि से ते नित्य एकरूप ही हू, केवल पर्याय 
दृष्टि से भेद मातूम दाता है, वह वस्तु में नहीं है। 

इसे समझ लेने पर पूर्ण स्वरूप की रुचि द्वोती है 
ओर परकी महिमा दूर हाजाती है; इसका नाम है घम' | 

नाठ- वस्तु के त्रिकाल कहनेपर उसमे' काछ की लंबाई नहीं 
वर्ताई गई हूँ किन्तु यह बताया है कि भाव एकरूप निरावरण है। 





पापकीदूरकरने कासवा हु 
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प्रकरण पहला 

कर्मच दू--आपने एक वार कहां 
था कि पुण्य से धर्म हाता है. इस 
लोकिक मान्यता में ही पुण्य से धर्म 
नहीं हता यह अव्यक रीति से आ 
जाता है से। कैसे ! 

धर्माच द--पुण्य से धर्मा होता 
है इस मान्यता में ऐसी मान्यता 
आई या नहीं कि पाप छोड़ने छायक 
है. (मान्यता?) झाब्द का प्रयाग 
इसलिये किये गया है कि मान्यता? 
के होते ही चारित्र एकद्म प्रगठ नहीं 
है| जाता, किन्तु उसी समय अशतः 
प्रगट द्वाता है ओर वह क्रम२ से 
पूरा होता है । 

कर्मांचद--पाप छोड़ना ही चाहिये 
ऐसी मान्यता ते आ ही गई। 

धर्मचदू--तब ते यह भी कहे 
कि भह्दापाप का ते तत्काल ही दूर 
करना चाहिये। अथवा उस महापाप 
के बना रहने देना है! 

कर्म चद--महापाप के सर्व प्रथम 
दूर कर देना चाहिये. 

धर्म चंदू---तव बताइये कि महा- 
पाप क्‍या है ! 

कर्माच द--मिथ्यादर्शान महापाप 
हे । 

धर्म चंद--जिस मिथ्यादरश नके 
आप भहापाप कहते हूँ, उसके दूसरे 
नाम बतायेगे ! 

केस चद--हां, उसे स्वरूपकी 
असमझ, अज्ञान, अविया ओर चिदा- 
भास भी कहा जाता है। 

धर्मांचद--तव ते यह कहना 
चाहिये कि जिसकी ऐसी मान्यता 
कि पापके ते दूर करना ही चाहिये 
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उसे मिथ्यादर्श नरूपी महापापके दूर 
करना ही हेगा। कया यह बात ठीक 
है कि यदि जीव सस्यम्दर्शनके प्रगट 
करे ते ही उसे दूर कर सकता है. 

कर्म चदू--हां, यही बात है । 

धर्मंचद--तब ते इसका मतलब 
यह हुआ कि सम्यग्द्शन से मिथ्या- 
दर्शनरूपी सहापाप दूर हाता है। 
चाहे सम्यन्द्शन कहा या धर्मा का 
प्रारंभ कहे । चाहे सच्ची समझ कहे। 
या सच्चा (सम्यक्र) ज्ञान कहा बह 
सब एक ही ओर एक साथ ही रहने 
वाले हैं; इसलिये यह निश्चित हुआ 
कि शुद्धभाव प्रारभ हेते ही सह।पाप 
दूर हे सकता है। क्‍्यें यह ठीक 
है न! 

कर्म चंद---हां यह बिल्कुल ठीक 
है। वास्तवमें पुण्यभाव से धर्मा नहीं 
हेतता, फिर भी छेग मानते हैं कि 
पुण्य से धम' हेाता हैं, इसका क्‍या 
कारण है ९ 

धर्मंचद---सासान्यत; छेग इस 
संबंध में विचार नहीं फकरते। धाल- 


... जैन कौन हैं 
(१) रागद्रेप पर विजय प्राप्त 
करके स्वरूप के प्राप्त करनेवाला जैन है | 
जैन अर्थात्‌ वीतरागता की 





मूर्ति | 

(३) अपने गुण के बल से जा 
अवगुण के जीते (नाश करे) वह 
जैन है । 


(9) जन अथौत्‌ मेक्षका अभिलापी। 





(०) जैन अथीत्‌ वीतरागताका 


पाय क्‍या है 





पन से ही यह सुना द्वोता है कि 
पुण्य से धर्मा हे।ता है, अपने बड़ें 
के मुह से भी यही सुनता आया 
है ओर घर्मस्थान में भी प्रायः ऐसा 
ही छुनाया जाता है। यह मान्यता 
अनादिकाल से चली आ रही है और 
ज्यों ज्यों! वह उम्रमें बढ़ता चला जाता 
है त्यों त्यों उसे पुष्टि मिलती जाती 
हैं । इसका परिणास यह होता है कि 
यदि काई यह कद्दे कि पुण्य से धर्म 
नहीं द्वेता-महापाप दूर नहीं दाता 
ते उसे बिजली का सा करंट छग 
जाता है । उसे यह बात सुनने 
से घे।र अरुचि हेती है किन्तु यदि 
तटस्थ हवाकर शांति पूर्वाक उसके सभी 
पहलछुओंपर विचार करें ते .इस 
बातके तुर्त' समझ छे। 
कम चदु-तव॒ ते इसके अन्य 
पहलुओं पर हम फिर चर्चा करेगे। 
धम चदु-बहुत अच्छा । 
( दाना अपने अपने घर जाते है ) ) 
प्रकरण दूसरा 
कर्म च॑द-आप यह कहते थे कि 
पुण्य के और भी पहल द्वेते हैं कृपया 
उन्हें आज बताइये | 
धम चद-देखा, जिस समय पुण्य 
का इच्छुक पुण्य करना चाहता है 
उसी समय वह पाप बधकी भी इच्छा 
करता है ? 
कर्म चद- जे। पुण्य करना चाहता 
है उसे यदि उसी समय पाप भी 
लगता द्वे ते बह पुण्यका इच्छुक 
केसे कद्दा जा सकता है, कदापि नहीं 
कहला सकता। 
धम चंद-जब कि आपने यह 
स्वीकार किया है तव में आपसे यह्‌ 
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पूछना चाहता हू' क्रि यह ते आप 
जानते हैँ कि झुभभाव ( पुण्यभाव ) 
करते समय जिसे आत्मस्वरूपका ज्ञान 
नही द्वाता उसके सच्चा ज्ञान, सच्ची 
प्रतीति, सच्चा चारित्र एवं वीरय॑ नष्ट 
दवता हैँ. और इसलिये उसके 
आवरण वधते हैँ ओर वे सत्र पाप है ! 

कर्माचद--आप कहते हेँ इससे 
मुझे यह स्मरण हा आता है कि 
झुभभाव के होने पर चारां घातिया 
कमी की प्रकृतियां का वध हाता है 
यह ज्ञानियांने कहा है, इसलिये आपका 
यह कथन सत्य है। 

घर्मांचदू--तव फिर कहिये कि 
पुण्यभाव के करते पर आत्मस्वरूप के 
अजानकार के आत्मा के निजरगुण 
अर्थात्‌ सम्य्द्शन, ज्ञान चारित्र, वीये 
इत्यादि के हनन करनवाके पापकर्म 
में से कॉनसा दर हाजाता है. और 
कोनसा नहीं बधता 

कमेच द---एकभी नहीं । 

धर्मच इ---तव फिर बताइये कि 
कोनसे झुभभावों का करते करते इस 
भवर्म अथवा इसभव्में नहीं ते बाद 
क भवभ सम्वक्त्वका ज्ुण ग्रगढ 
हाता है । 

कर्म चं इ---ऐसा एक भी शुभ- 
भाव नहीं है जिसके करते करते 
अनंत काल व्यतीत हा जाय ते भी 
सम्यक्त्व गुण प्रगट हे अथवा मिथ्या- 
त्वका महापाप दूर दवा जाय। 

धर्म चद---तव॒ ते यह कहना 
चाहिये कि जा आत्मस्वरूप के अन्नानी 
हैं उनके पुण्य (झुभ) भाव करते समय 
उसी वक्त संसार के च'धनका बढाने 
घाछा अनंत पाप घ'च जाता है तत्र 
क्या वे पुण्य के सच्चे हिमायती 
कहलाये गे १ 

कर्म चद--कदापि नहीं कहला 
सकते | ऐसी स्थिति में प्रश्न यह 


कं 
ह 
अंत्र 


त्ते 
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हेता है कि पापका नाश कोन कर 
सकता है ? 

धर्मंचद--जब सम्यर्दर्श न द्वाता 
है तव उसी समय मिशथ्यात्व और 
अनंत ससारका बढ़ानेवाके क्रोध, 
मान, माया, लाभ यद्द पॉच महापाप 
ते वधते ही नहीं हेँँ और दूसरे 
पाप भी क्रमशः उसके नहीं वधते 
हुये अत में वह पापवध से मुक्त 
हा जाता है। 

कर्म चं द--आपने बहुत स्पष्ट वात 
कही है किन्तु क्या इस धिपय पर 
प्रकारांतर से भी विचार किया जा 
सकता है? 

धर्मांचद-हां, अनेक्र प्रकार से इस 
पर विचार हे! सकता है ओर उस 
सबका परिणाम एक ही आता है' 
क्यांकि सत्य ते सत्य ही रहता हैं। 
अब हम इस विपय पर किसी और 
समय विचार करेगे। 

( द्वानां मित्र अछग हेते हैं ) 

प्रकरण तीसरा 

कर्म चद-कहिय प्रकारांतर से उस 
बात पर केसे विचार किया जा 
सकता है? 


अजेन कोन है ! 

(१) जिसके गुण अवशुण से 
बत्रिज्ञित हा जांय (ढक जांय) वह 
अजैन है | है 

(२) जे। रागद्वेपका अपना मानने 
छायक गिनता है ओर शरीरादि जड़ 
का अपनेके क्रतां मानता हैँ वह 
अजैन है । 

(३) अजैन अर्थात्‌ जगत (विकार) 
का सेवक। 

(७) अजैन अर्थात्‌ ससारमें चक्कर 
लगानेका इच्छुक । है 
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धर्मच॑द-क्या आप यह:. जानते 
हैं कि जिसके आत्म स्वरूपका- लक्ष्य 
नहीं हैं उसके कपाय चक्र चलता ही 
रहता हैं ओर इसलिये शुभ के पश्चात्‌ 
तत्काल अशुभ आता है। । 
कर्म चंदू--क्रपया इस बात के 
उदाहरण देकर स्पप्ट कीजिये. 
धर्माच|द--देखेा, पहले हम इस 
बात पर विचार करले कि शुभ (पुण्य) 
भाव क्‍या है ओर पापभाव क्‍या है? 
कर्म चद---बहुत अच्छा ! 
धर्म चं द--देखिये, में पहले आप 
के बतला चुका हूँ कि जिसे आत्म- 
स्वरूप का सच्चा ज्ञान नहीं है बह्द 
पुण्यमाव करने वाला जीव उस भाव 
के करते समय ही पापचघध करता 
है । किन्तु यह ते उस से आगेकी 
बात है इसलिये उसे ध्यान पूर्वक सुनिये | 
कर्मचदू--मैं इसे ध्यान पूर्वक 
सुनकर इसकी ठुरूना करूंगा । 
'धर्मेंच'द--देखेा, एक आदमी के 
आपने दान दिया उसके बाद आप 
ससार के व्यापार धरे में छग जाते 


हंन। 

कम च दू--हां. 

धर्म चदू---तव फिर बताइये कि 
आपका धंघा-ठ्यापारका भाव शुभ 
हैं या अशुभ ! 


कर्मच द--उसे शुभ केसे कहा 
जा सकता है, वह ते अशुभ भाव 
ही कहलायगा । 

धमंचद--तव॒ फिर यह स्पष्ट 
हुआ कि शुभ भाव के दूर हेने पर 
अद्युममाव तत्काछ ही आता दे, 
इसलिये पुण्य सतत ते चछता नहीं 
रहा ओर परुण्यके सच्चे हिमायती के 
ते चोबीसें घंटे पुण्य करना चाहिये। 

कर्मच द--किन्तु यह ते कहां से 
हे सकता दे ! 


धर्मच द--अज्ञानीसे यह भले न 
धन सके किन्तु ज्ञानी के कुछ ऐसे 
पद हैं. जिसमें यह सभव है । 

कर्मचंद--भुझे भी विचार करने 
पर ऐसा छगता हैं. कि शुभभाव 
निरंतर चालू नहीं गहता। शुभभाव 
पूरा हुआ नहीं कि तुर्त ही कुछ अशुभ 
आ जाता है। ऐसा भी हेता है कि 
शुभ करनेका ते विचार किया जा रहा 
है। ओर उधर एकदम अशुभभाव 
झांकमे रगता हैं। 

घर्सेच' द---शुभभाव अशुभभावष की 
तरह क्षणिक है उत्पन्न ध्वंसी है, 
विकारी है। वे देते मेहराजा 
की फोज के सरदार हैं। शुभभाव 
मेहराजाकी कंढ़ी है जे। (ऊपरी इृष्ठि 
से) मीठी-मधुर छगती है, इसलिये 
पुण्य फे हिमायती के पहले उसका 
यथार्थ' स्वरूप समझ छेना चाहिये । 

प्रकरण चौथा 

कर्म चद-पुण्य के स्वरूपका ते 
छोटा बालक भी समझता है। भ्ता, 
उसमें समझना भी क्‍या है! 

धर्मचद-तब फिर छोटा बालक 
कैसे' समझता है यह बताइये | 

कर्म च'द-किसी जीव का प्राण 
घात करना से। पाप है, असत्य बेछना, 
से पाप है, चोरी करना पाप है, 
अनह्ामचय पाप है, परिग्रही होता 
पाप है और किसी जीवके दुःखी 
देखकर दान देना, सेवा करना, उसे 

-अेचान्ा तथा अन्न-पानी देना से 
पुण्य है । 

धम चदू---ठीक है। आपका यह 
असिप्राय ठीक हैँ था नहीं, इस पर 
विचार करता होगा, किन्तु यह विचार 
करने से पूत्र' यह जानना आवश्यक 
है कि यह मान्यता बालककी ही है 

या बड़ेंकी भी | 
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कर्मांच द---घड़ोंकी मी यही मान्यता 
है किन्तु उसमें अंतर इतना है कि 
बड़े आदमी जार शार से इस मान्यता 
की घापणा करते हँ--उसका अनुस- 
रण करने के लिये प्रजा के प्रेरित 
करते हैं. ओर उनके प्रभावसे अथवा 
उपदेश से छेाग दान देते हैँ यह भी 
देखा जाता है। 

धर्म च द---तब यह बताइये कि 
एक आदमी क्रेा मारने के लिय छिसीने 
ब'दूक भारी किन्तु जिस आदसी के 
मारना था वह घच गया एसी स्थिति 
में ब'दुक छाड़ने बारे के पाप छवा 
यथा नहीं ? 

कर्माच द--हां, पाप ते। है ही। 

धर्मच'द---क््यां ! जबकि आदमी 
मरा नहीं ते। पाप क्‍यों छगेगा ? 

कर्म चंदु---मार डालने का भाव 
था इसलिये | 

धर्माच द---आपके इस उत्तर से 
ते यह निरचय हुआ कि जीवकेा 
मार डालने का भाव किया था इस- 
लिये पाप हुआ | वह जीव जिआ 
या सरा इससे कुछ मतलब नहीं है! 
जीव मरे या न भरे इससे पापकी 
उत्पत्ति का फेई संबंध नहीं है, 
पाप ते जीव में होता है इसलिये 
धर कतजजदगलटवालक:बए आनाकपपयापकात पक पवानार यम गायक रइ>कम पक पड 8:१ 


छुंख क्या हैं ! 

आत्माका स्वास्थ्य ही मुख है। 
स्वास्थ्य अर्थात्‌ आत्माका छक्ष्य परमें 
न जाना ओर अपने में स्थिर रहना 
से सुख है । सुखका रक्षण निराकु- 
लता हैं। अपने सुख स्वहपक्री प्रतीति 
हाना ही सुख है। सुख स्वरूपकी 
प्रतीति के बिना किसी भी ससय 
किसी भी क्षेत्रमें किसीके भो छुख 
नहीं हे सकृता। 
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जीवका तीन्र कषाय भाव ही पाप है। 
हिंसा अपने भात्र से माह्म द्वोती है 
यह निशचय हुआ | 

फर्म चंद---फिन्तु आपने ते जीव 
बचा इसका उदाहरण दिया, जीव 
मरे ऐसा भी तो काई उदाहरण 
दीजिय., 

धर्मचद-अच्छी बात है, इसे 
ही छीजिये। एक्र आदमी दुःखी है 
उसे भूख छगी हैं. उसकी भूखके 
मिटाने के लिये आपने बिल्छुल हल्का, 
सुपाच्य ओर सादा भाजन दिया, 
किन्तु वह उस नहीं पचा-छल्टा ही 
हुआ, वह चेचारा उस भे।जन के कारण 
मर गया, तव बताओ कि आपके 
पुण्य लगा या पाप ! 

कर्मच द---यह ते। पुण्य ही है । 
भला, इसे पाप केसे कहा जा सकता 
है| भाजन देने वाले का भाव ते 
उसकी सहायता करने का था इस- 
लिये यह पुण्य कहलायगा | 

धरम चंद-ते। फिर इतना बड़ा 
आदसी मर गया वह किसके खाते में 
जायगा 

कम चद्‌- गहरा विचार करने पर 
ते। ग्रही मात्म होता है कि प्राणी के 
जीने ओर मरने के साथ पुण्य-पाय 
का केाई स'ब'ध नहीं है, मात्र अपने 
भाव के साथ सबंध है. और बही 
नियम सत्य असत्य इत्यादि के साथ 
भी छागू हे।ता है। 

धर्म चंद-यह ठीक हे, क्रिन्तु आपने 
कहा था कि बाल$ भी पुण्य स्वरूप के 
समझता है कया यह ठीक है । 

कम चंदू-ब्रह मान्यता यथाथ' 
नहीं हैं । जीव यदि झुभ भाव करता 
है ते। वह (भछे ही किसी प्राणी के 
छाभ या हानि छुछ भी द्वो) पुण्य 

ओर अशुभ भाव करता हैं तो (भले 
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ही किसी प्राणी के छाभ था नुकसान 
चादे जे हैं) पाप कहलाता हैं । 

घर्मं चदइ-आपका कहना ठीक हे 
किन्तु प्रश्न यह उठता है कि झुभभाव 
करते हुये पाप का भी वध दवा सकता 
है, क्या आपके इसमें विचित्रता नहीं 
माल्म देती ! 

कर्मच दू--हां, कुछ माल्म ते 
हती हैं। इस विपय केा अधिक स्पष्ट 
करनेकी आवश्यकता है इस स'च बमें 
हम कभी फिर चर्चा करेगे। 

धर्म दू---बहुत अच्छा | 

प्रकरण पांचवां 

फर्सोच द-- झुभभाव करते हुये 
पापका बंध भी कक्‍्यें कर होता है? 

धर्मांचद--इस सब धमें विचार 
करते हुये हम दे। प्रकार के जीवों का 
लेगे। (१) आत्मस्॒ररप से अज्ञान 
(२) आत्मस्वरुप के ज्ञाता-साधक जीव | 

इनमें से पहले--आत्मस्वरूप से 
अजान के प्रथम जानना छाभ दायक है । 

कर्म चं दू---ठीक हैँ । आत्मस्रहूप 
से अजञान के पहले लेना उचित है | 

धर्मंचदू--देखिय, वह ते यां 
समानता है कि (१) में पर जीव केा 
मार सकता हूं । (२) पर जीवके जिला 
(बचा) सकता हूं। (३) पर जीव के। 
हुग्ख दे सकता हूँ । (४) पर जीवका 
सुख दे सकता 

कर्मच द-हां, वह यह मानता है 
कि मे दूसरे के सार सकता हूं, 
दूसरे का दुःख वे सकता हूँ ऑर 
ऐसे कृत्यफरोा छोाग पाप कट्ठते हैं और 
में दूसरे का जिला सकता है. दूसरे 
के सुख दे सकता है तरह यां भी 
मानता हू और ऐसे कृत्य के छाग 
पुण्य कहते हैं । 

धर्माच द-ऐसी मान्यता चालककी 


न्ज 

दर 
. 
दर 
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है या बड़े की ? 

कम चद--छेटे बड़े छगभग बहुते॑ 
की हैँ । 

धर्मंचद-हम एक महद्रासभाकेा 
बुलाय और फिर उसमें उपयुक्त 
पृण्य-पापकी व्याख्या का प्रस्ताव रखे 
ते बताइये कि बह प्रस्ताव पास द्वोगा 
था नहीं ९ 

कर्म च द-अवश्य पास द्वागा । 

घर्म॑ंच द-उससे विपरीत यदि काई 
महासभा में कद्दे कि देखा भाई, आप 
जिस प्रस्ताव फा पास करना चाहते 
हैं वह भूलें से भरा हुआ है। केाई 
किसीको न ते। जिला सकता है ओर 
न सुख दुःख दे सकता है ता उसके 
कथन का क्‍या मूल्य दहवोगा 

कर्म च दू-अर, मुखिबालेाग कुद्द - 
राम मचा देंगे ओर कहेंगे कि ऐसा 
कहन से ते। समाज की बहुत बड़ी 
हानि दहवागी | भगधान महावीर स्थामीने 
जा कहा है उससे इसका छाप दाता 
है, इत्यादि कहकर लवबे छटादार 
भाषण करने लगेंगे ओर कहेंगे कि 
धर्मका नाश दाने जा रहा है। 

धर्म च द-देखा भाई, में पहले कह 
चुका हैं कि इस भान्यता में बहुत 
चड्टी भूल है । हम इस विपय पर 
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खक्‍दीा हे !/ 


अपना सुख अपनेमें ही हैँ, उसे 
भूलकर पर बम्तुमें अपनी सुख बुद्धिका 
मानलेना से दुःख हैं। आत्माका 
अपने सुख के लिये पर पसर्तु की इच्छा 
करना सा दुख है। 

भ्रात्मा अपने दुःख रहित छुख- 
स्वरूप के नहीं जानता, और अपने 
सुख के परसे (पराधीन) मानता है, 
यही मान्यता दुःख का कारण हं। 








और अधिक विचार करे । जिज्लासु 
बुद्धि से--खुले दिलसे चर्चा करने से 
सत्य-असत्य की स्पष्टता हा। जाती हे, 
इसलिये में आपसे पूछता हूँ कि निम्न 
लिखित दृष्टांतां के अनुसार ऐसा बनता 
है या नहीं (--- 

(९) एक डाक्टर क्रिसी विमार 
के अच्छा करने के लिये यथाशक्य 
प्रयत्न ओर साववानी पूर्वक उसका 
दुःख दूर करने के हेतु से आपरेशन 
करता हू किन्तु विमार टेबरछ पर ही 
मर जाता हे! 

(५) एक आदमी दूसरे आदमी 
के भार डालने के द्ेतु से विप देता 
है. ओर दूसरा आदमी विष खा भी 
छेता है किन्तु उसके परिणाम स्वरूप 
वह मरता नहीं है, प्रत्युत उसे जे 
दीर्धाकाल से काई बिसारी थी वह 
उससे दूर दाजाती हे, ऐसा हेतता है ! 

(३) एक आदभी दूसरे आदमी 
के सुखी दाने के हेतु से एक वस्खु 
देता है किन्तु वह उसे नहीं रुचती 
ओर उसे लेकर उसके सुख की जगह 


दुःख होता है? 

(४) एक पिता अपने पुत्रकेा 
उसकी भर्ताई के लिये शिक्षा देता है' 
कि भाई, असत्य वालना, चेरी करना, 
जुआ खेलना इत्यादि ठीक नहीं है, 
फिर भी वह पुत्र नहीं सानता ऐसा 
हाता है या नहीं?! ओर ऐसा भी 
हाता है. कि उसे खुखी देने के लिये 
दीगई शिक्षा अरुचिकर होती हैं ! 

(०) गजसुकुमार के शिर पर 
उसके ससुर ने प्रज्यलित अग्नि उसे 
दुःख देने के लिय रखदी थी किन्तु 
उसे काई दुःख नहीं हुआ प्रत्युत 
सुख ही हुआ, वह भेक्ष गया ओर 
उसने अविनाशी कल्याण क्रा प्राप्त 
किया यद् सच है न १ 


॥ १७०७ 


- १-जा अपने से कभी नहीं है। सकता 
उसका अपने के कर्ता मानता है. और जे 
अपने का करना है भर जे अपने से हे। 
सकता हैं. वह अनादिकालसे कर वहीं 
रद्द ह्दा मय 

(के शिक्षक स्कूलमें विद्यार्थी की 
हित कामना से कि वह पढ़े सुधरे 
ओर भविष्य में सुखी दवा उसे उसका 
पाठ बराबर तैयार करने के लिये 
कहता है ओर वह विद्या्थी' वैसा 
नहीं करता किन्तु शिक्षक को ही 
खराब कहता है, ऐसा भी दाता है 
या नहीं ! 

(७) इस जगत्‌ में अनंत भग- 
बान (ज्ञानी) है गये हूँ उनने जगत 
के कल्याण के लिये उपदेश दिया 
किन्तु उसे सुनने वाले सम्ी ज्ञानी 
नहीं हुए । जगत के बहुभाग ने सुधार 
से इनकार किया ओर कितने ही 
छागेंने उनकी धर्मसभा से बाहर 
आकर वहुत बढ़ा विराध किया, ऐसा 
भी हाता है या नहीं ! 

(८) यह जीव स्व अन तवार 
तीर्थंकर भगवान की धर्म सभा में गया, 
भगवान का कल्याण कारी उपदेश 
उसके कानों में पड़ा किन्तु इसने 
अपनी महा विपरीतता के कारण उस 
उपदेश के स्वीकार नहीं किया ओर 
इसप्रकार केबली के पास जा कर भी 
फेारा रह गया, इस प्रकार की घटना 
भी आपने सुनी है या नहीं ! 

(९) एक आदमी किसी आदमी 
के मारने के लिये गया किन्तु जिसे 
सारना था वह नहीं मरा और केईं 
दूसरां आदमी ही एकदम वीच में 
आ गया ओर मर गया, ऐसा भी 
द्वाता है या नहीं! 

(१०) अभी कुछ समय पहले 
बगाढू में भयंकर अक्काछ पड़ चुका 


इसलिये उस समय अनेक करुणा- 
बुद्धि जीव यह चाहते थे कि मितने 
अधिक से अधिक केागां की अनाज 
की पूर्ति की जाय चह करे. किन्तु वे 
अपनी धारणा के अनुसार उसकी 
पूर्ति नहीं कर पाये ऐसा भी द्वा 
चुका या नहीं ! 

कर्मांचद-मेने इन सब दष्टांते 
पर काफी विचार किया हे वे सब 
दीक हैं। उन पर से निम्नलिखित 
सिद्धांत निकलते हेः--- । 

(१) जीव स्वय' शुद्ध, शुभ अथवा 
अशुभ भाव कर सकता है। उपयुक्त 
इृष्टाता का विभाग इस प्रकार हे 
सकता है ' 


शुद्ध शुभ अगश्ुुभ 
१-३-४ २-५-९, 
७-८ ६-१० 
(२) पर बस्तुका परिणमन 


(अवस्था) इस जीव के आधीन नहीं 
है । 

(१) जे। जीवित रहे उनका शरीर 
ओर जीव उस समय प्रथऋरू देने 
छायक नहीं थे। 

(४) जा मर गये उनका शरीर 


“अप शासन 
जन शासन 

(१) जैन शासन अर्थात्‌ वीतरागता 

(२) अनेकांत जेनशासन का 
आत्मा है ! 

(३) स्याह्नाद जेनशासनकी कथन 
शली हे । 

(४) जैनशासन अर्थात्‌ युक्ति और 
अनुभवका भंडार । 

(५) जेनशासन अर्थात्‌ प्रत्येक 
द्रब्य के स्वरूपके। स पूर्ण ओर त्रिकाल 
स्वाधीन (स्वत्तत्र) बतानेवाला अनादि 
अनंत धर्म । 
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१-जी सुख अपने में भरा हुआ ह उसे 
नते जनता हैं और न भोगता है और 
परवस्‍्तु कि जिसमें कभी भी अपना झुख 
नहीं है उसमे से सुखभेग कानेका अनादि- 
कालसे व्यर्थ ही परिश्रम करता रहता हैं | 





और जीव उस समय प्रथकू होने 
लायक था | 

(०) पर के ऊपर किसी का 
अधिकार नहीं चलता इसलिये पिता 
पुत्र को, शिक्षक विद्यार्थी का अथवा 
तीथ"कर क्ेबली किसी अन्य के लिये 
कुछ नहीं कर सकते किन्तु स्वय' 
अपने भीतर अपने भाव का स्वयं 
पुरुपार्था कर सकता है। 

धर्माच द--तब कद्दा कि केई 
दूसरा किसी परका कुछ भरावुरा 
कर सकता है यह मान्यता ठीक है? 

कम चंदू-किंचित सात्र भी नहीं; 
दुनिया में चलनेवाढी यह मान्यता 
गलत है कि में परका कुछ कर सकता 
हु'। अगरेजी में भी एक कहावत है कि 
7797 //005९5, 900 0(5205७5 
मनुष्य भावना करता है, कुदरत के 
कायदे के मुताबिक जे। द्वाना हे। से। 
हता हैं। ( यहांपर ५०० अर्थ का 
'पदाथो के नियम” ) समझना चाहिये। 
'. भर्म च द---उस विपरीत मान्यता 
के भिथ्यादर्शन कह्दा जाता है तब 
कहिये वह पाप है या नहीं ?* 

कर्म च द-अवश्य वह पाप है। 

धर्मांचद--तब्र चताइये कि छाक 
व्यवहार में जा पुण्यकी मान्यता है 
उस भान्यताका लेकर हे।नेवाले झुभ- 
भाव में विपरीत मान्यता का पाप 
साथ में आया या नहीं ९ 


कर्मंचद---अवश्य आया ओर 
वह पुण्य के सच्चे हिमायती केा 
टालना ही चाहिये | कै 
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बजा अजिओ 








& | 
दूणः के थे ब छू पृ था ये ह 
जगत में छह द्रव्य हैं उन सव में अपने अपने अनत गुण नित्य हैं। 

प्रति समय उन गुणांकी अवस्था बदछती रहती है, जे जे अवस्था हे।ती है. 

वह प्रत्येक क्रमचद्ध दही आती है।. बाद में हानेवाी अवस्था पहले नहीं हेा 
जाती अथवा पहले द्वानेवाली अवस्था बाद में हे। जाय इस प्रकारका परि- 
वतन भी क्रमबद्ध अवस्था में नहों हेता । ँ 

दृष्टांतः---मिट्टीका घड़ा वनता है उसमें क्रमबद्ध अवस्थाये" ही आती हैं. 
पहले मिट्टीके पिंडरूप बनाने के लिये खूब कूटा पीटा जाता है, उसके वाद 
उसे चाक पर चढ़ा कर घड़े के आकार में बनाते हैं। कभी ऐसा नहीं द्वाता 
कि पहले कुम्हार मिट्टीका चांक पर चढावे ओर उसके बाद उसे छुटे पीटे, 
इसी प्रकार आत्मा में भी प्रत्येक अवस्था क्रमबद्ध ही होती है उसका क्रम 
भंग करने के लिये केई समर्थ नहीं हैं। उसकी केवछ ओर मोक्ष पयौये 
भी क्रमवद्ध ही प्रगट द्वोती हैं, उसमें समय मात्र का अंतर डाठने के छिये 
केई समर्थ नहीं है । 

अब यहां एक सद्दज प्रइन उपस्थित होता है कि जब वस्तुकी समस्त 
पर्याये' क्रमबद्ध ही आती हैं और आत्मा के लिये केवल तथा मेशक्ष भी क्रम- 
बद्ध द्वी आता है, उसमें के।ई अंतर पड़ ही नहों सकता तो फिर उस में 
पुरुषार्था कहां रहा ? उसका उत्तर इस प्रकार हैः-- 

वस्तुकी क्रमबद्ध अवस्था में ते कोई अतर पड़ेगा ही नहीं, किन्तु “बस्तु 
की पर्याय क्रमवद्ध ही हे।ती है” ऐसी श्रद्धा करने में ही अन'त पुरुपार्थ आ जाता है । 

क्रमवद्ध पर्यायकी श्रद्धा हवेने पर अपनी पर्यौथ के विकास के लिये किसी 
पर के ऊपर छक्ष्य नहीं रद्देगा इसलिये किसी पर के ऊपर रागद्वेपका कारण 
भी नहीं रहेगा ओर इस प्रकारकी आक्ूूछता का भी केाई विकल्प नहीं रहेगा 
कि “ मेरी शुद्ध पर्याय कब खुलेगी ” इसलिये क्रमबद्ध पर्यायक्री श्रद्धा का निश्चय 
ते वही कर सकता है जे। निकट मुक्तिगामी हे। इसलिये क्रमवद्ध पर्यायका 
निश्चय करने में अनंत पुरुपार्था आ जाता है । ऋ्रमबद्ध पर्याय सें वीतरागता है । 

क्रमवद्ध पर्यौयका निश्चयहेेनेपर पर द्रव्यकी चाहे जैसी अनुकूल अथवा श्रति- 
क्रूल अवस्था हा, फिर भी उसमें रागद्रेप नहीं हवाता। (अनुकूल प्रतिकूलपन 
जगतकी दृष्टि से है वस्ठु में अजुकूछ .प्रतिकूलपन नहीं है ) 

क्रमवद्ध परययोयकी श्रद्धा तब हुई कहलाती है कि जब पर द्रव्य में हेने 
वाली अवस्था चाहे जेसी हे। किन्तु उसमें “ यह ऐसा क्‍यों हुआ ? यदि 
ऐसा हुआ होता ते ठीक होता” इत्यादि विचार-विकल्प-रागट्वेप नहीं हे॥, 
उसे (क्रमचद्ध पर्यायका निभचय करनवाले के) श्रद्धा है कि इस द्वव्यकी इस 
समय इस प्रकार अवस्था क्रमवद्ध हवाना थी उसी प्रकार दे! रही है ते फिर 
वह राग या द्वेप क्ये! करेगा ? बह ते मात्र जिस वस्तुकी जिस समय जिस 
प्रंकार अवस्था होती हैः उसका ज्ञान ही करता है । 

इस प्रकार ऋमवरद्ध अवस्थाका निर्णय स्॒थ वीतरागता है ओर उस 
निर्णय के करने में ही अनत पुरुपार्थ है । अं 
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> धी पर जे 
पराधानता हा $ख ३ 
आत्मा ज्ञान शांति आदि अनंत 
गुणां का पिंड हैं। आत्मा में जे 
रागद्रेंप आदि भाव द्वेते हैं वह आत्मा 
का त्रेकालिक स्थाई स्वभाव नहीं है' 
किन्तु क्षणिक्र बिकारी भाव है | आत्मा 
के स्वभावका भूछकर परकेा आत्म- 
रूप सानना से गुणका भूछ जाना 
है ओर गुणकेा भूछ जाना से स्त्त- 
त्रताके। खा देना है । स्वत्त त्रताका खा 
दिया इसलिये दुःख भेगना ही-हागा। 
जब कि अपने गुण नहीं जाने जायेगे 
तब कहीं न कहीं अपने के सानेगा 
ते। अवश्य | इस प्रकार में शरीर राग- 
द्वेप विकाररूप हूं यों पर में अपना 
अस्तित्व स्वीकार करके उसने यह 
मान छिया कि में अन्य पर अवछ'- 
वित हूँ, सुअमें रवय सार नहीं हैं, 
यदि में शरीरादि-रागादिके छोड़ 
दूगा ते में नहीं रहूंगा। यदि मुझ 
में से विकार निक्रा् गये ते। मुझमें 
कुछ नहों रहेगा, इस प्रकार अपनेकेा। 
निःसत्व साननेवाल्ता अपनी आत्माका 
अनादर करता है. ओर अपने गुणों 
की हत्या करता है । 
अपने गुणांकी हत्या करने वाला 
कभी भी परमुखापेक्षी नहीं मिद 
सकता ओर कभी भी उसके पराधी- 
नता का दुःख दूर नहीं हे। सकता। 
आत्मा ज्ञान, दशन, स््रतत्र सुख, 
आन'द और वीय'की मूर्ति है। जब 
तक उसे बह जेसा हे वैसा न माने 
और परके अपना सानता रहे तब 
तक उसे स्वत त्र धर्मा नहों मिलछ 
सकता और जब स्वत॑त्र धर्म' नहीं 
हेगा ते। परतत्र विकार होगा और 
उसे दुःख बना रहेगा । | 
आत्मा विह्कुलः प्रथकू पर से 
निराला है उसे पर के आश्रय को 
आवश्यकता है,ऐसा कभी नहीं हे! सकता। 
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[के 

व्यवहार से निश्चय नहीं आता 

व्यवहार्नय का अर्या है पराश्रय से प्रवर्तित कंथन | 
दर्शानका विषय अभेद है। यदि ज्ञान यह जान लेते 
यह कहलायगा कि ज्ञानने यथार्थ जान लिया। वह ज्ञान 
रागह्रेपके ते गोण कर ही देता है साथ ही निर्मल 
अवस्थाके भी गौण कर देता है । गौण कर देता है इस- 
लिये अवस्था के प्रति काई भार नहीं रहता। वह ज्ञान 
केवलज्ञान का भी गोण कर डालता है, मात्र सासान्य 
दर्शन का विषय है। 

श्रद्धा का लक्ष्य विकार पर नहीं है किन्तु निर्माल 
अवस्था कितनी प्रगट हुई है इस पर भी नहीं है । निर- 
पेक्ष दृष्टि में परकी अपेक्षा नहीं हे।ती, परका आह्म्बन 
नहीं दवाता, व्यवहार से निश्चय नहीं आता किन्तु व्यव- 
हारका निषेध करने से निश्चय आता है। अधूरी अवस्था 
अथवा पूरी निर्माल अवस्था सम्यग्दर्शनका विषय नहीं 
है, साथ में निमित्त दवाता है किन्तु दृष्टि में निमित्तका 
आदर नहीं द्वाता । अधूरी अवस्था है इसलिये ज्ञान 
निमित्तके जानता ते है किन्तु दर्शान का विषय निरा- 
लव है, दृष्टि उसका ही आदर करती है। 

सम्यग्द्शांन भी साधन है साध्य तो अखंड है।साध्य 
के बल से साधन वीच में हे जाता हैं। रागद्वेष आत्मा 
से एकत्रित नहीं हूं इसलिये प्रथकू हे। जाते हैँं। सम्य- 
रदर्शन हुआ इसलिये परमात्मा हे। जायगा। सम्यग्दृष्टि 
ते लघुन दन हे! ही गया, वह कृतकृत्य हे गया | विकार 
से निर्माल अवस्था प्रगट हे! जाती है जहां- इसकी ते 
काई चर्चा ही नहीं है, इतना दी नहीं किन्तु निर्माल 
अवस्था के द्वारा विद्येप अवस्था प्रगट द्वाती हो से भी 
नहीं हाता | व्यवहारका अभाव होने पर निश्चय आता 
है। व्यवहार करते हुये निश्चय आता है वह त्रिछेकमें 
कदापि नहीं दवा सकता । 

प्रश्नोत्तर 

प्रइन-जीवादि तत्त्व को समझने के छिय्रे इस काहमें 
कोन याग्य है ! 

उत्तर-प्रयाजनभूत जीवादि तत्त्वोंका श्रद्धान करने 
योग्य ज्ञानावरणी कर्माका क्षयेपशम सभी स'ज्ञी परचेन्द्रिय 
जीवों के हाता हे इसलिये वे योग्य हैं । 
. अइन-तव फिर सभी सज्ञी पचेन्द्रिय जीवों के 
जीवादि तत्त्वोका भ्रद्धान क्यें नहीं हाता ! 
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उत्तर-जे। सज्ञी जीव प्रयाजनभूत जीवादि तत्त्वांका 
यथाथ' निर्णय करने के लिये अपने ज्ञानमें पुरुपार्था करते 
हैं उन्हे' सच्ची श्रद्धा हाती है ओर जे सैनी जीब प्रया- 
जनभूत तत्वों का यथार्थ निर्णय करने के लिये अपने 
ज्ञानमें पुरुषाथ' नहीं करते, किन्तु पर छ्षेयां के जानने 
के लिये ज्ञानके! राकनेमें असत्याथा पुरुपार्था करते हैं 
उन्हे प्रयाजनभूत जीवादि तत्त्वोंका श्रष्घान नहीं हेता | 

क्षयापशम ज्ञान जहां छुगता है वहां एक ज्ञेयमें लगता 
हैं। यदि वह अपने स्वरूपको जानने की ओर उस ज्ञानकेा 
लगाता दै ते उसका ज्ञान होता है. ओर यदि पर ज्ञेयकरो 
जानने की ओर स्वय' अपने ज्ञानको लगाता है. ते पर 
ज्ञेय ज्ञानमें लगता हैं। परद्रव्य अनतानत हैं यदि एक 
एक ज्ञेयम राकेगा ते वह कभी भी उसे ठीक नहीं जान 
सकेगा। स्वकेा यथार्थ रीत्या जाने बिना परका यधार्थ 
ज्ञान नहीं हतेता इसलिये जे। सैनी जीव अपने पुरुपाथी 
को अपनी ओर नहीं छाते उन्हे' यथार्थ श्रद्धा ओर यथार्था 
ज्ञान नहीं हेाता। 

प्रइन-धर्म के उपदेश में किसीकी मुख्यता हेनी 
चाहिये ! 

उत्तर- मिथ्यात्व जा पाप है उसकी प्रश्ृत्ति छुड़ानेकी 
मुख्यता हानी चाहिये। कुछेक वातें में हिंसा बता कर 
उसे छुडानेकी मुख्यता करना से क्रमभंग उपदेश है। 
जा दया के कुछ अगांका याग्य रीति से पालन करते हैं, 
हरितकाय आदि का त्याग करते हूँ, अल्प जल का उप- 
याग करते हैं, उसका निषेध नहीं समझना। यहां ते 
मिथ्यात्यका छुड़ाने की प्रव्ृत्तिकी मुख्यता बताई गई है । 
यदि उसकी मुख्यता नहीं की जायगी ते वे जीव दया 
के कुछ अगांका पान करने में अपना सारा जीवन 
भ्े ही व्यतीत करदे' किन्तु वे धर्मा के प्रारमिकरूप- 
सम्यग्दर्श नके नहीं' पायेगे। इस प्रकार उनका अमूल्य 
मानव जीवन निष्फल जायगा और उनका स'सार चक्र 
चलता रहेगा | 


४७ पा | आ" हु 
हट का पषय 
वस्तु त्रेकालिक हे उसके आश्रय से पर्याय निम'ल 
हे।ती है । पर्याय के आश्रय से पर्याय नि्म'ल नहीं हाती । 
शुरु के कथन पर जबतक रूक्ष्य जाता है तवतक निमित्त, 
शास्त्र, गुरु ओर ज्ञान सब बिनाशी हैं, क्रिन्तु जब पु 
के प्रति इष्ठि जाती हैँ तव ज्ञान अविनाशी द्वेता हैं । 
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अलुभव_ ओर -सम्यस्द्शान एक अवस्था है, उसका ओर 
आत्माका ज्रैंकालिक सब ध नही है. क्योंकि वह बदछ 
जाता है दर्शान निमित्तका स्वीकार नहीं. करता किन्तु 
उसके वाद उपचार से निमित्त कहलाता हैं। इसके बाद 
ज्ञान निमित्तके जानता है, दर्शन के समय निमित्त नहीं 
हाता वह् पीछे से निरमित्त कहछाता है | जब तक निमित्त 
के। राग से जाना जाता है तब तक ज्ञान विनाशी अनित्य 
है वह अविनाशीका लाभ नहीं पहुचाता। वह ते पूर्वाका 
ही क्षयापशम है । जब स्वय/ अपनी ओर उन्मुख द्वाकर 
निर्णय किया तब निमित्त कहलाता है। ज्ञिस समय 
अविनाशा ज्ञान हाता है उस समय निमित्तका प्रश्न ही 
नहीं रहता। जहां निर्णय सामान्यकी ओर गया कि वहां 
स'सार छूट गया |) स'सार छूटने का कारण द्रव्य स्वयं 
है निर्णय हेाने के बाद निमित्त कहलाता है । 

घ्रव शक्ति साध्य है मोक्ष साध्य नहीं, मोक्ष प्रगट 
हे।ता है। प्रगट अग्रगट पर्याय दृष्टि में हाती है । धुव 
सदा प्रगट है । भ्रगट अग्रगट वस्तु में प्रश्न ही नहीं हे । 
प्रगट अग्रगट अवस्था में ही वस्तु श्र॒व ते सदा प्रगट ही 
हैं। साध्य वस्तु-साधन निर्णय [व्यवहार] ध्रुव के छक्ष्य 
में आते ही सहज निर्मा् अवस्था प्रगट होती हैँ उससें 
पुरुषार्थ नद्दीी करना पड़ता, पुरुपार्थ सहज ही हे। जाता 
हैं। भलछा, पयोयका आश्रय केंसा १ आश्रय ते स्वभाव 
का हाता है भ्रुव और मोक्ष देने साध्य हवा जाय ते 
दे भंग दो जायगे। दर्शन का विपय भग [दि] नहीं 
है। सम्यग्दर्शान या .केवलज्ञान प्रकाशित है। ते वह 
निश्चय से आदरणीण नहीं है साध्य साधन का भेद 
निशुचय में है ही नहीं। भेद के बलवान हे।ने पर अभेद्‌ 
के ऊपर केई प्रभाव नहीं पड़ता । 
द धरम 

- कोई भी वस्तु ओर उसका स्वभाव प्रथक्‌ द्वाकर नहीं' 
रह सकता, अर्थात्‌ वस्तुका स्वभाव सदा बस्तु में ही 
रहता. है । आत्माका स्रभाव सदा आत्मा में ही है । 
स्वभाव ही -वस्तुका धर्म हे, इसलिये आत्मा स्वयं धर्म 
स्वरूप है । 

जब कि वस्तु स्वय धर्म स्वरूप हे तब उसे धर्मा 
के लिये बाहरकी सहायताकी आवश्यकता केसे दे सकती 
है? आत्माका धर्म सदा आत्मा में ही है, किसी परकेा 
छेकर आत्माका धर्मा नदी हँ। तू चाद्दे जिस क्षेत्र में जाय 
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या चाहे जिस काल में रहे ते भी तेरा धर्म' तुझ से 
अछग नहीं है। स्वय' धर्मा स्वरूप हेने पर भी तुझे 
अपनी निजकी खंबर अनादिकाल से नहीं है, इसलिये 
तुझ में धर्म के होते हुये भी वह तुझे प्रगट रूप से 
अनुभव में नहीं मालूम होता ओर इसीलिये तुझे जे। 
अपने धर्म खवरूप में शका होती है वही अधर्मा हे ओर 
इसीलिये संसार है। उस अधम॑के दूर करने के लिये 
अपने धर्मा स्वभावका पहिचान, यही एक ही उपाय है । 


सम्यक्त का मसाहात्मय 


(१) सम्यक्त्वहीन जीव यदि पुण्य मुक भी है। ते 
भी ज्ञानी जन उसे पापी कहते हैं। क्योंकि पुण्य-पाप 
रहित स्वरूपकी प्रतीति न होने से पुण्य के फलकी मिठास 
में पुण्य का व्यय करके-सवरूपकी श्रतीति रदित होने से 
पाप में जायगा। 

- (२) सम्यक्त्व सहित नरकवास भी भरा है ओर 
सम्यक्त्व हीन होकर देवकेकका निवास भी शेमारपद 
नहीं हेता | (परमात्म प्रकाश) 

(३) संसाररूपी अपार समुद्र से रत्नत्नय रूपी जहाज 
के पार करने के लिये सस्यग्दर्शन चतुर खेबटिया 
(नाबिक) के समान है । 

..._ (७) जिस जीव के सम्यस्दर्शन है वह अनंत सुख 
पाता है और जिस जीव के सम्यन्दशंन नहीं है. वह 
यदि पुण्य करे ते भी अन'त दुःखेकिा भेगता है। 

इस प्रकार सम्यरद्शानकी अनेकविध महिमा है, इस- 


'छिये जे अन॑त सुख चाहते हैं उन समरत जीवेंके उसे 


प्राप्त करने का सर्वा प्रथम उपाय सम्यरदर्शन ही है । 

श्रीमद्‌ राजचंद्रने भी आत्मसिद्धि के प्रथम पद्‌ में 
कहा है कि।--- 

जे स्वरूप समज्या विना, पाम्या दुःख अनंत 

समजाव्यु' ते पद नमूं, श्री सदूयुरु भगवत ॥१॥ 

जिस स्वरूपके समझे बिना अर्थात्‌ आत्म प्रतीति .के 
विना यानी सस्यःदर्शनके प्राप्त किये विना अनादिकाल 
से केवछ अनंत ठुःख ही भागा है उस अनंत दुःख से 
मुक द्वोने का एक मात्र उपाय सस्यग्दर्शंन है, दूसरा 
नहीं 

वह सम्यग्दर्शन आत्मा का ही स्वस्वभावी गुण है । 

सुखी द्वाने के छिये सम्यर्दर्शनके प्रगट करे। 
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९ 
त्थांग का अथ 

आत्मा के परका त्याग नहीं है, इतना द्वी नहीं किन्तु 
रागद्वेप का त्याग भी नाम मात्र (कथनमात्र) के लियेहे । 
राग के त्याग का कहृत्व द्रव्यदष्टि से आत्मा के नहीं 
है। अपने स्वभाव में स्थिर हेने पर रागह्रेप सहज में 
ही टल जाते हैँ वह त्याग कहलाता है वह्‌ भी व्यवहार है। 

आत्मा अपने के ग्रहण करता है यह कहना भी 
व्यवहार मात्र है। क्‍्येंकि ऐसा कहने में “स्वयं” और 
“खयके पकडता” है, इस प्रकारका ग्राह्म ग्राहक भेद्‌ 
है जाता है। दृष्टि में ज्ञानी के ग्राह्म ग्राहकका भेद्‌ दूर 
है। ही गया है मात्र पर्यायका समझने के छिये व्यवहार 
है ज्ञानकी पर्याय भी व्यवहार है। 

व्यवहार में बंध है, इसलिये में पर्याय में निमित्ता- 
धीन हू (पुरुपार्थ' में कमजारी है) यों जानता है. किन्तु 
वस्तुकी दृष्टि से अवध हूं, ऐसी प्रतीति हेने के बाद 
पर्याय में पर के ऊपर जितना छक्ष्य जाता है बह अवस्था 
की अशकि हे। मान्यता में (दृष्टि में) ते ब'ध है ही 
नहीं, पर्याय में जे। राग हेतता है वह परके छेकर नहीं 
है, यह जान लिया अर्थात्‌ “इस पर बस्तुके लेकर मैं 
नहीं हूं अथवा पर के कारण से मेरी पर्याय नहीं है। ” 
इस प्रकार वह अशक पयौयके छोड़ता जाता है यही 
निज रा है । ेु 

सत्य त्रिकाछ एकरूप है, सत्य से इनकार कोन कर 
सकता है। द्रव्य तो इनकार करता नहीं हैः किन्तु भीतर 
जे। विपरीत मान्यता रूप महान्त शल्य है उसे इनकार 
करवाता है । भगवान आत्मा सुखशस्य्रा में ही से।ता है। 


निश्चय व्यवहार का स्वरुप 


(१) निर्चय-यथाथ' भाव, व्यवहार-अयथाथ' भाव 

(7) निरचय-स्वाभाविक भाव, व्यवहार-निमित्ताधिन भाव 

(३) निश्चय-सत्याथ', व्यवहार-असत्याथ' 

(४) निश्चय-त्रिकालिक भाव, व्यवहार-क्षणिक भाव 

(५) निशुचय-प्रुव भाष, व्यवहार-उत्पन्न ध्व'शी भाव 

(६) निरचय-च्रिकाल स्थिर रहनेबराछा भाव 
व्यवह्ार-क्षणस्थायी भाव 

(७) निश्चय-स्वर्क्षी भाव, व्यचहार- परलक्षी भाव 


(८) निरुचय-त्रास्तविक स्वरूप, वयवहार-कथन मात्र स्वरूप 
(९) निरचय-स्वद्रव्याशित, व्यवहार-स येगाशित 
(१०) निश्चय-अन्य के भावकेा अन्यका नहीं कह्दता, 
किन्तु अपने भावकेा ही अपना कहता है । द्वव्या- 
श्रित होने से जीव के स्वाभातिक भाव पर अब- 
रूम्बित रहता है। 
व्यवदह्ार-ओऔपाधिक भाव प< अवरूम्बित देने से 
अन्य के भावकेा अन्यका कहता है । 
अब विचार करे कि ऊपर जा अर्थ किये गये हैँ 
उनमें स निश्चयाश्रय करने योग्य है' अथवा व्यवह्ााराश्रय 
जितनी जा आछुलता होती है वह सब व्यवहाराश्रय के 
कारण हाती है; ओर जे जितनी निराकुलता द्वेती हैं 
वह सब निश्चय के आश्रय से हे।ती है; यह सब विचा- 
रकके ज्ञात दवा जाना मुश्किल नहीं है । 


हिसा का स्वरुप 


०] 


आगम ग्रथ में हिंसा के विषय में छिखा हैँ कि।- 

रागी छपी अथवा मूढू चनकर आत्मा जे। कार्य करता 
है वह हिंसा है। आणी के शुणां का ते वियेग हुआ, 
किन्तु आत्मा उस समय रागादि बिकारां से मलिन नहीं 
हुआ, ऐसी स्थिति में समझना चाहिये कि हिंसा नहीं 
हुईं है-बद्द अहिंसक ही है । 

यह नहीं हे कि अन्य जीव के प्राणांका विघात देने 
से ही हिंसा द्वाती है, अथवा उस्तके प्राणांका षिये।ग नहीं 
हैने से अहिसा हे।ती है; क्रिन्तु यह समझना चाहिये 
कि आत्मा ही हिंसा है ओर आत्मा ही अहिसा है । 
अर्थात्‌ प्रसाद परिणाम युक्त आत्मा ही. स्वय' हिसा है 

ओर अभ्रमत्त आत्मा ही अहिसा है। 


आत्मा ही हिंसा है और वही अहिसा है ऐसा 
जिनागम में निर्णय किया है। प्रमाद रहित आत्माका 
अहिसक कहा है ओर अमाद सहित आत्माके हिंसक 
कहा है | जीप के परिणामाधीन ब'घ होता हैं। जीवका 
मरण है। या न हे।, परिणाम के वशीभूत हुआ आत्मा 
कर्म' से बद्ध हे।ता है ऐसी सत्य दृष्टि से बधका स'क्षिप्त 
स्वरूप कहा हैं । कं 


॥ जै ने जय तु शा सनम ॥ 
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_भगवान महावीर जो ित। 


क्षिप्रजीवन चरित्र 
[लेखक श्री रामबीभाई माणेकचंद देशी] 








तीर्थंकर का जन्म कब होता है ! 

: कर्मभूमि में आत्मस्वरूप के समझने -के लिये अनेक 
जीव पात्र देते हैं तब एक जीव अपने उन्नति क्रम के 
साधता हुआ उस भव में अपने गुणों के पूर्ण करने बाला 
तथा पुण्य में मी पूर्ण मनुष्य रूप में जन्म लेता है। वह 
जीव केवल ज्ञान प्राप्त करता है तव उसके वाद पात्र 
जीव उनका आत्मसख्॒रूप का उपदेश सुनकर स्वरूप के भ्रम 
के दूर करके धर्म के पाता है ओर वह विकार के मद्दा 
समुद्र के पार कर छेता है। तीर्थकर भगवान के निर्वाण 
के बाद जवतक धर्म को प्राप्त करने याग्य जीव हेते हैं 
तबतक उनके उपदेश ओर आगम के अभ्यास के द्वारा 
वे धर्मा के पाते हैँ ओर तबतक प्रत्येक तीर्थंकर का 
शासन चलता है और इसीलिये उन केवल - ज्ञानी महा- 
पुरुष के तीर्थंकर कहा जाता है। वर्तमान चोबीसी में 
भरत क्षेत्र भें वेसे चोवीस तीर्थंकर हागये हैं। उनमें से 
श्री वद्ध मान स्वामी अंतिम तीर्थंकर हैं | 

महाविदेह और भसतक्षेत्र का- अंतर 


कर्म भूमि में महाविदेह क्षेत्र में आत्मस्वरूप के। समझने 
के पात्र जीव हमेशा होते हैं ओर इसलिये वहां तीर्थंकर 
भी हमेशा होते हैं । भरत ओर ऐरावत क्षेत्र में ऐसे येग्य 
जीव कभी कभी देते हैं ओर कभी नहीं दाते । जब काल 
क्रम से ऐसे येग्य जीव इस क्षेत्र में होते हैँ तव तीर्थ कर 
का जन्म देता है और जीव धर्मा के प्राप्त करते हैं। 
तीर्थंकर भगवान के निर्वाण के वाद भी जबतक उनके 
चुपदेश के समझ कर धर्मा पालन करने वाले जीव हेते 
£ तबतक उन तीर्थ'कर का शासन चलता है। यहांपर 
कुछ समय के लिये धम' विच्छेद भी द्वाजाता है एसे 
अत्तरकाल चौथे काल में तीर्थंकर भगवान श्री सुविध नाथ 
से छेकर सात तीर्थी में आये थे। 


वर्तमान काल में धर्म शासन 
पंचम काल में धर्म विच्छेद नहीं द्वाता, धर्मा पंचम 
काल के अंत तक अर्थात्‌ २१००० वर्षा तक चलता रहेगा 
ओर उसमें से अभी २५०० 'बष' ही पूर्ण हुये हैँ । चोथे के 
धर्म॑ विच्छेद काल की अपेक्षा से यह कार अच्छा है। 
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धर्मा इस काछ के अंत तक रहेगा। इंससे सिद्ध है कि 
वेसे छायक जीव वर्तमान में इस जगत में हैं और इसके 
वाद भी दोंगे। 

जब धर्म' के स्वरूप के! नहीं समझने वाले धर्मानायके 
या अगुआ वन बंठते हैं तेब जिज्ञासु पात्र जीवों के 
धर्म ग्राप्त करने में अनेक काठिनाइयां आजाती हैं. इस 
अपेक्षा से इस काछ के हलूका कहा जाता है। फिर भी 
इस काछ में धर्मा के  पानेवाढे जीव अभी हैं. ओर 
भविष्य में भी श्राप्त करेगे। इसलिये जीवों के निरुत्साही 
होने का कोई कारण नहीं है। इस प्रकार वर्तमान में 
इस क्षेत्र में भगवान महावीर स्वामी का शासन 
प्रवर्तमान है | 


भगवान महावीर के माता, पिता, जन्मस्थान 
और तिथि 

भगवान महावीर स्वामी का जन्म विक्रम 'संबत्‌ से 
पांचसो तेतालीस वर्षा पूर्वा चेन्र श॒क्छा त्रयोदशी के दिन 
वैशाली देश के कुडरूपुर नगर में राजा सिद्धार्थ के यहां 
हुआ था। उनकी माता का नाम त्रिशलछा देवी था| भगवान 
महावीर के पूज्य पिता इक्ष्याकु या नाथवंश के मुकुटमणि 
समान माने जाते थे। भगवान की माता त्रिशलादेवी 
छिच्छवि क्षत्रियां के नेता राजा चेटक की पुत्री थी। 

भगवान के तीर्थ कर नाम कर्म का बंध 

भगवान महावीर अपने अतिमे तीसरे भव में छत्राकार 
नगर के नद्राजा थे। वे सम्यग्दष्टि थे ओर सम्यकत्त्व के 
निःश कितादि आठ गुणों से युक्त थे उनने श्रावक के १२ 
त्रत अगीकार किये थे। उसके बाद महामुनि ओष्ठिल के 
उपदेश से यथार्था साधुत्व अंगीकार किया था। उन नद्‌ 
मुनीश्वर ने भाव सहित १६ भावनाओं के भाते हुये 
तीर्थ'कर नामकर्मा का बंध किया था। 

अच्युत स्र्ग के इन्द्र | 

आयुपूर्ण हवेने पर वे अच्युत स्वर्गां में इन्द्र हुये वहां 
सम्यग्द्शन सहित सम्यम्दृष्ठि के आठ अगांका पालन 
किया । स्वर्ग के भेगेपभेगां के सड़े हुये। तिनके के 
समान मानकर आयु के पूर्ण किया। 
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जन्म से छह भास पूर्व से रत्न वर्षा 


अच्युत स्वर्ग फे इन्द्र के रूप सें जब भगवान की 
आयु के छह मास' शोष रहें तब सोधरम' स्वर्ग के इन्द्र 
ने कुबेर के! सूचित किया कि भरत क्षेत्र में सिद्धार्थ 
राजा के धर कुडछपुर में अतिम तीथ-कर श्री वद्ध/मान 
का जन्म देने चाला है, इसलिये नगर की शोभा करके 
रत्नों की वर्षा करें। कुबेरने उस आज्ञा के खीकार 
करके रत्नों की वर्षो की । 

गर्भ में आगमन 

छह मास. पूर्ण हेने परः एक. रात्रि के पिछले पहर 
में- असाढू शुक्लार ६' के दिन भगवान की माता भिशला 
देवीं के से।छह स्वप्न दिखाई दिये। उसके बाद उनमे 
राजा. सिद्धार्थ के पास जाकर अपने सेलह स्वप्न सुनाये 
ओरः उनका फहठः पूछा ।. राजा सिद्धाथ' ने प्रत्येक स्वप्न 
का* फल कह सुनाया" ओर बताया कि तुम्हारे गर्भ में 
अंतिम तीर्थ'कर आये हैं। यह सुनकर हप और उल्लास 
के साथः माताजी वहां से चढी गई' | भगवान का गर्भ: 
कर्याणक मनाने के लिये कुडछपुर में देवांका आगमन 
हुआ ओर भगवान की माता की. सेवामें छप्पल देवियां 
आकर रहों। वे भगवान की माता से धर्मास'|व धी अनेक 
प्रश्न पूछठी और कथा बातों सुनाया करती थी । 


जन्म फल्याणक 


चेत्र शुक्न १३ के भगवान का.जन्म हुआ। भगवान 
का शरीर दैदीप्यमान और उद्योतमान द्वेता है उनके 
जन्म समय समस्त विश्व में प्रकाश है। जाता है. और 
नक॑ के जीव मी कुछ समय के लिये साता का 
अज्ञुभव करते हूँ। उस समय चारों अकार के देंगी का 
आखन कपित हुये ओर देवढाकमें अनाहत घटी की 
आवाज हुईं । सोधर्म' के इन्द्र और देव, देवियां भगवान 
का जन्मेंत्सव मनाने के लिये आये | भगवान के सेरू 
पर्वत पर छे गये और जन्माभिपेक किया, बहां से 
वापिस' आकर भगवान के उनकी माताजी के सोंपकर 
उनके माता पिता का सन्मान' किया और साधर्मा इन्द्र 
ने तांडव नृत्य किया । 


कुछ स्पष्टीकरण 
इस विपयसे अपरिचित जिन छेणें ने यह कथन 
नहीं सुना है उन के समझाने के छिये कुछ- विशेष स्पष्टी- 
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करणकी आवश्यकता है । इस क्षेत्र में वर्तमान में जे। 
जीव हूँ, उनमें से कुछ छोकिऋ पुण्यवालले जीव भी द्वेते 
हैं, उनने पूर्व भवोमें आत्मा का दुर्लक्ष्य किया और साथ 
ही कुछ म'द्‌ कपाय भी की इसलिये उनके सामान्य 
पुण्येद्य के फल स्वरूप अनेक अनुकूछ बाह्य सयाग 
आज भी दिखाई देते हैँ । धनवानें की स्लियों अथवा 
रानियों को गर्भ रक्षा के लिये अनेक नेकरें, दासियों, 
वैद्य ओर ओपबियों की व्यवस्था की जाती है । बालक 
के जन्म समय भी असेक' प्रकार की उच्चतम व्यवस्था 
की जाती है । 

साधारण स्थिति वाले पुरुष के यहां पुत्र जन्म से 
लेकर चक्रवर्ती के यहां तक पुत्र जन्म का उत्सव उत्तरे।त्तर 
बढ़ता चला जाता है किन्तु वह परिपृ"ण' नहीं दे पाता 
किन्तु जिसके यहां तीथकर का जन्म हे।ता हैं उसके 
यहां वह उत्सव पृण' द्वोता हैं | ु 

तीथ' कर का. जन्म सात्र भलुप्यां के नहीं किन्तु 
त्रिकेक के समस्त प्राणियों के! (मनुष्य, तिय"च, देव और 
नारकियों के)- आन दित करता है । उनके जन्मरात्सव के 
लिये बड़े बड़े चक्रवर्ती और इन्द्र इत्यादि आत्ते हूँ 
ओर उससें सम्मिलित हाकर अपने के घन्य मानते द्दंं। 
क्योंकि तीथ कर का जन्म संसार के प्राणियों के ल्यि 
उद्धारक सिद्ध द्वाता हैं। इस काल के २४ तीब"करों में 
से आःतिम तीथकर भगवान महावीर स्वामी हैं.। उनका 
जन्म द्वेने पर तीनों लोक में शांतिका साम्राज्य फैल 
गया था। जाति विरेधी आणी भी शांतिरस में ओतश्रोत 
है। गये थे । न्‍ 

जैसे पूर्वा दिशा सूचके जन्म देकर अधकारका- नाश 
करती है उससे भी अनेक प्रकार अत्यधिक कु 'डलपुर के 

दाराजा सिद्धार्थकी महारानी त्रिशडादेवीने-भगवान- महा- 

वीरके जन्म देकर संसार के सहान्‌ अज्ञान्ांधकार का 
नाश कराया था। उनके समान अधकार का नाश-अन्नत्त 
सूर्यो' के द्वारा त्रिकाल में भी हे।ना सव्धा अश्क्यडै 

भगवान महावीर स्त्रामी के जन्म कस्याणक महेत्सय 
का वर्णन अन्य स'सारी प्राणियों के जन्मेत्सव से सवथा 
ढेकिात्तर, अनुपम, असाधारण देता है और वह .प्राणी 
मात्र के लिये कल्याणकारक द्वेता हे । 

जब सम्यग्दष्टि अथोत् आत्मोन्मुखी भाव के। रखने 
वाछा जीव आत्मस्वरूप में स्थिर नहीं रह सकता और 


आत्मपर्म ;। १०-११-१२ 








धर्मानुरागमे कर्टैत्वभाव के बिना जुड़ना दवैताहै तब किसी 
के तीथ"कर नास पदकी पुण्य प्रकृति का बंध अवांछित 
वृत्ति से द्वाता है. । जगतमें यह सर्वीत्तम पुण्य है'। पुण्य 
का केाई भी पद्‌ उससे महान नहीं है वेसे पुण्यवान 
जीव के भाता पिता भी उच्च परुण्यशाली हैते हैं वेसे 
पुण्यवान जीव के गर्भा कल्याणक ओर' जन्मकल्याणक 
सर्वेत्कृष्टः रीति से मनाये जाते है" यह न्याय स'गत्त 
ही हे । 

सौधम' के इन्द्र तथा अन्य अनेक देव सम्यग्दृष्टि 
छते हैँ । जब वे यह जानते हूँ' कि भरतखंडमें फेवल 
ज्ञान का सूर्या अब थेड़ेही समयमें उगने वाला है! तब 
वे धरम रूचिवान होने के कारण ऐसे महान धर्मी जीव 
फे' फल्याणकात्सवां फे अपने छाम फे लिये मनाते 
हैं । जबतक सम्यस्दष्टि पूर्ण बीतराग नहीं वा जाता 
तबतक उसे सच्चे देव गुरु ओर धर्म' के प्रति ऐसा राग 
हुये बिना नहीं रहता ओर उस रागसे धम' लाभ द्वागा 
ऐसा कभी नहीं मानता । 

पूर्व भव के ज्ञानां का अस्तित्व 

भगवान जब अपनी साता के गर्भ में आते हैँ तब 
वे सम्यस्दष्टि देते हूँ और उनके सुमति, सुभुत ओर 
सुअवधि ये तीन ज्ञान देते हैँ ओर वे तीनों ज्ञानों के 
साथ जन्म लेते हैँ । 


भगवान के शरीरकी रचना 

भगवान के शरीर पर १००८ उत्तम चिन्ह ऐतते हैँ 
उनके शरीर में बालक, तरुण अथवा बृद्धत्व नहीं द्वाता। 
वालकक्की तरह अज्ञानता, युवककी तरह मदांधता ओर 
वृद्धको तरह जीर्णा देह नहीं हेतता । समस्त जीवन भर 
उनके शरीरका अत्यंत सुंदर रूप ओर अतुछ वर बना 
रूता है । उनके शरीर में पसीना इत्यादि नहीं द्वाता । 
यदथपि फेबलज्ञान दाने तक उनके अशन पान देता 
है किन्ठु जन्म से ही नीहार नहीं हता, उनकी माता के 
ऋतुसाव नहीं होता । 

भगवान के जन्म के दश अतिशय 

भगवान के ३४ अतिशय द्वेते हैँ, दश जन्‍म के, 
दृश केवलज्ञान के ओर १४ देवकृत । उनमें से जन्म के 
दश अतिशय निम्न प्रकार हैँ।--- 


(१) मलमत्र का अभाव (२) पसीने का अभाव 
(३) सफेद खून (४) समचतुरक्ष संस्थान (५) वज्नवृपभ- 
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भाराचस हनन (६) सुदररूप (७) सुगंधित शरीर (८) 
सुलक्षणता (९) अतुएय' बल -(१०) हितमिष्ट वचन । 

सम्यर्दर्श नकी भूमिका में जे। तीर्थ'कर 'कर्मा प्रकृति 
के बंध का भाव आता है वह शुभभाव है। सम्य- 
सृष्टि उसे अपने गुणकी हानि मानता !'है,। जे!” यह 
मानता है कि पुण्य से धर्मा द्वाता है, उसके सस्यरदंश न 
प्रगट नहीं द्वाता, यह मुसुक्षुओंका ध्यान में रखना चाहिये। 
शास्त्रों में पुण्य का कथन प्ुण्य- के स्वरूप फे समझते 
के लिये हवाता है। आत्माके। उससे छाम द्वाता है. यह्द 
मनवाने फे.लिये शास्त्रों का कथन नहीं है । - 

भगवानकी. वाल्यावस्था 

तीथ" कर अपने कार में स्ेत्क्ृष्ट हेतते हैं। वे महस्था- 
वस्थामें उस पद्‌ वाले महस्थें में सर्वोत्कृष्ट हते हैं, 
उनका पुरुपार्थी सदा आत्मेन्मुखी द्वाता है'। आठवे' वर्षा 
में ही वे अपने पुरुषार्था से परावलूबनबृत्ति के इस हृद्‌ 
तक तोड़ देते हैं कि उनके ५'चमगुणस्थान की शुद्धि प्रगट 
दा जाती ओर शुभभाव में १२ ब्रत का प्रहण प्रगट दाता 
है, उनके सम्यस्क्षान पूर्बाक वेराग्य हेता है। भगवान 
शुद्ध के लक्ष्य से धर्मध्यान में तस्लीन रहते थे इसेलिये 
उनका राग अतिमद्‌ द्वागया था। 


भगवान का सम्यस््ञान पूर्वक त्यागसाव 


भगवान कुमारावस्था से ही विलासिता से दूर थे, वे 
सतत अनित्यादि बारह अनुप्रेक्षाओं' का चिंतवन करते थे। 
जब उनने अपने माता पिता के द्वारा राजा जितशत्रु की 
फन्‍्या यशेदा के साथ अपनी सगाई करने का विचार 
ज्ञात किया तब उनने बेसा करने के लिये स्पष्ट इनकार 
फर दि्या। उस समय उनकी उम्र तीस बर्ष की थी। 
भगवान ने अवधिज्ञान के द्वारा देखा कि उनकी आयु 
अब ४२ वर्ष' की शेप है' इसलिये उन्ने भाव साधुर्च 
प्रगट करने का तध््कारू निश्चय कर लिया। भगवान के 
३० वे' वर्ष' में क्षायिक सम्यर्द्शान प्रगट हागया। 

सगवान का दीक्षा कल्याणक 

प्रह्म स्वग' में छोकांतिक देव होते हैं. ओर थे. एक 
भवावतारी द्वेति है" । भगवान के पर्याय की शुद्धता ओर 
साधघुत्वकी योग्यता के लिये तैयारी दवाती हैँ. तब वे भगवान 
के पास आकर उन्हें दीक्षा ग्रहण करके केवलज्ञान रूपी 
सूर्य के प्रकाशित करने के लिये मिवेद्न करते हैं'। इस 
प्रकार भगवान सहावीर स्वासी के पास छोकांतिक देव 
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सवाधनाथथा आये णोर भगवान ने दीक्षा प्रदण करने का 
निश्चय किया । यह जानकर चारों प्रकार के देवों का 
आन द हुआ और उत्सव मनाने के लिये इस क्षेत्र में 
आये | और भगवान ने मगसिर वदी १० के दीक्षा 
प्रहण की तथा फेशलांच किये, उसके बाद थे साधु के 
रूपमें विचरने छंगे । है 

जीस जीव के सातवां गुणस्थान प्रगट दाता है. वद्द छट्े 
* और सातयवे' गुणस्थान में हजारे बार आता हैं बह सच्चे 
साधु कहलाते हैं । उनके रपश इंद्रिय संबंधी आसकि 
नहीं द्वाती, इसलिये उनके शरीरके ढकने की इतति भी 
नहीं हाती । वहां पर निस्परिप्रह दशा होने से यथाजात्त 
रूप में भगवान ओर प्रत्येक भाव साधु द्वोते हैं, इस- 
लिये भगवान के वल्ल या पात्न नहीं दाता । 


चंदना सती 

. चेटक राजा के सात लड़कियां थीं। उनमें एक 
भगवानकी माता त्रिशक्ा, दूसरी ज्येष्ठा, तीसरी चेलना, 
( श्रेणिक राजाकी पत्नी) चोथी मशक ओर पांचवी च॑द्‌ना 
थी | वह बहुत रूपवती थीं । उसे एक वनचर छे भागा 
और कोशाम्बी नगरी में वृषक्षसेन के यहां दे दी) ब्प- 
भसेन के झुभद्रा नामकी स्त्री थी, उसे डाह उत्पन्न हे 
गई, इसलिये वह चंदनाफे बंधन में डालकर दुःख देने 
छगी। उस दक्षा में भी वहां पर चंदना धर्मा ध्यान में 
लीन रहती थी। एकबार भगवान आहार के लिये गांवमें 
पधारे। च॑ंदनाके। भगवान के दर्शन हुये और पुण्य के 
उदय से उसके शरीर के सब बंधन टूट गये। च'दनाका 
समस्त शेक सतत्ताप दूर हे गया ओर चित्त में परम 
उल्लास आगया। उसने हाथ जेड़्कर ओर मस्तक नवाकर 
भगवान की वंदना की ओर विधिपूर्वक भक्तिभाप से 
उनके। पडगाहा । चंदना के पास जे। छाछ ओर, के 
का आहार था वह चावरछ ओर दूध की खीर फे रूप में 
परिणत द्वागया ओर जे। उसके पास मिट्टी का पात्र था 
वह सेने का द्वेगया । उसने भगवान की नवधाभक्ति 
करके आसुक आहार दिया, इससे स्वग काक में देवों के 
आश्चर्या हुआ ओर उनने रत्नादि की वर्षा की और कुछ 
समय के -वाद चंदनाने आर्यिका की दीक्षा ग्रहण करदी । 


रुुकत उपसर्ग 
भगवान पर अनेक उपसर्गा हुये किन्तु वे कभी 
चलायम्रान नहीं हुये। एकबार भगवान विद्वार करते हुये 
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नगर में पधारे। वहां स्मशान में रुदने भगवान पर बहुत 
बहा उपसर्ग' किया। यहां यह ध्यान रखना चाहिये कि 
जिस ,जीव के गुण भ्रगद द्वाता है वह दूसरे पर प्रगट 
दे। ही जाना चाहिये ऐसी वात नहीं है । यह दे। कप 
है. कि दूसरे के। गुण मालूम भी नद्दे। उसकी चोभ॑गी 
निम्न प्रकार हैः- 

.._ (१) एक जीव गुणी दा और बह दूसरेकी माछम 
है। (२) एक जीव गुणी दा ओर वह दूसरेके नहीं 
माल््म दे। (३) एक जीव शुणी न द्वाकर के भी दूसरे 
के गुणी माठम दवा (४) एक जीव गुणी न दा और 
बह दूसरेको गुणी न माछुम हे। । 

इस चौभगीके बहुत से छेग एक तरफ रख देते 
हैं, उदारता के संव'ध में भी यह चौभगी छागु द्वाती 
है, इससे विरृष्ध मानना से! महादेप है। इस क्षेत्र में 
इस कालसें जे। मनुष्य थे उनमें सर्वोत्कूष्ट शुणी भगवान 
महाचीर थे, फिर भी रुद्रफा वैसा भासित नहीं हुआ ओर 
जब भगवान उन्मेन नगरी के धउ्मशान में ध्यान मग्न 
हेकर बैठे हुये थे तब अंतिम रुद्र सात्यकिने श्रभुको 
देखा ओर उसी क्षण उन पर उपसभाो किया । अपनी 
बल विद्या का प्रारंभ किया, अति पिकराल स्वरूप धारण 
फिया, क्षण में स्थूछ ओर क्षण में सूक्ष्म द्वानि छगा। कहीं 
गाने छगा ते कहीं रेनने छगा, नख ओर दांत बढ़ा लिये 
तथा मुद्द में -से भयंकर ज्वाला मिकालने छगा। किन्तु 
भगवान अडे'छ बने रद्दे तव उसने भय कर सिंदका रूप 
धारण किया और घार गज "ना करने छगा । अपने हाथों 
को विकराल श्र वनालिश्रा, फणीन्द्रनाग का रूप धारण करके 
अपने भयंकर फण को इधर उधर चलाने लगा। आथुध 
घारी सेना का रूप भी बताया ओर ' मारा मारे? 
इत्यादि शब्द जे(र जेरर से वेलने छगा किन्तु भगवान 
अपनी आत्मा में छीन रहे ओर पापी रुद्र पाप 
करता रहा। 


भगवान के उपवास का स्वरूप 

भगवान के सम्यग्दशंन पूवेक चारित्र था और वे 
चारित्र की रमणता में ऐसे एकाग्र रहते थे कि एल्हें 
आहार छेने की वृत्ति ही उत्पन्न नहीं हवाती थी। “जितनी 
हृद्तक राग छूटता है उतनी हृद्तक उस याग्य वाह्म सथेःग 
भी नहीं द्वाता” इस नियम के अनुसार भगवान के 
आहार छेनेकी वृत्ति जाग्रत न हे।ने से उनके आहारका 
बाह्य येग भी न था | भगव्रानने सम्यकुमात्र में स्थिर 
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द्वाकर इच्छा का निराध अर्थात्‌ शुभाशुम भाव का निराध 
किया था, इसे तप कहा जाता है । 
अनेक वाघाये उपस्थित हेने पर भी अपने परिणामों 
में च॑चलता न होने देना से तप है । जितनी चचलता 
दवाती हैं उतनी ही तपमें कमी कहलाती है । 
भगवान ज्ञान ध्यान की रमणतामें १२ वर्ष छीन रहे । 
केवलज्ञान की उत्पत्ति 


उस तप के परिणाम स्वरूप जुभिका गांव के बाहर 
ऋजुकूला नदी के तट पर शालवृक्ष के नीचे ध्यान करते 
करते वैशाख शुक्ला दशमी के दिन फेवलज्ञानी-अरिह त 
दे गये | 


६६ दिन तक दिव्यध्वनि का न खिरना 


भगवान महद्दावीर स्वामी के फेवलज्ञान उत्पन्न दा गया 
किंतु ६६ दिन तक दिव्यध्वनि नहीं खिटी, इसका कारण 
यह था कि उस समय सभा में भगवान मद्दावीर स्वामी 
की वाणीके झेलनेकी योग्यता रखनेवाला केाई महान्‌ 
पात्र उपस्थित नहीं था। धर्मांसभा में उपस्थित इन्द्रने विचार 
किया ते उसे मालह््म हुआ कि भगवानकी वाणीके सझेलने 
के लिये सर्वेत्कष्ट पात्र जीव इस सभामें उपस्थित नहीं 
है ओर उसने अपने अवधिज्ञान से निश्चय किया # ि 
वैसा पान्न जीव इन्द्रभूति है ओर इसलिये वह ब्राह्मण 
का रूप धारण करके इन्द्रभूति ( गौतम ) के पास गया। 
गातममें तीर्थकर भगवान के गणघर द्वोने की योग्यता 
थी किन्तु उस समय्र उन्हें, ययार्थ' भान नहीं था। वे 
हजारों शिपष्यां के बीच बँठ यज्ञ कर रहे थे। इन्द्रने वहां 
त्राक्षण वेष में जाकर प्रश्न किया क्रि--- 


४ प्रांच अस्तिकाय, छह जीवनिक्राय, पाँच महात्रत, 
आठ प्रवचनमाता तथा बंध ओर मेक्षका स्वरूप क्‍या है 
ओर उसके कितने कारण हैँ।” 

यह्‌ प्रइन सुनकर ग्रोतम महावीर प्रभु के पास जाने 
के लिये रवाना हुये । मानस्तभ के पास पहुंचते ही 
उसका मान गलित हैे। गया ओर उसने जब भगवान 
की बंदना की ते। उसे धर्म प्राप्त हुआ ओर पांच मह्दा- 
नत अहण किये | महात्रत ग्रहण करने के बाद भगवान 
महावीर स्व्रामी की दिव्यध्यनि खिरी ओर गौतम के 
गणधर पदवी मिली । उनके चार ज्ञान ओर अनेक 
लब्धियां प्रगट हुई | गणधर पद्‌ मिलने के बाद उनने 
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उसी दिन (अपाढ़ बदी १ के) रात्रि के अगढे ओर 
पिछले दे। अहरें के एक-एक अ'तमुहर्तमेंह्ी बारह अंग 
और चोद॒ह पूर्वाकी रचना की । 


केवलज्ञान के दश अतिशय 

केवलज्ञान के प्रगट द्वानेपर दश अतिशय केवछज्ञानी 
भगवान के प्रगट दोते हैँ | तदुसार भगवान महद्दाबीर 
स्वामी के भी थे प्रगट हुये | वे दश अतिशय निम्न 
प्रकार हैं।-- 

(१) उपसर्ग का अभाव (२) अदया का अभाव (३) 
शरीरकी परछाई का न होना (४) चतुसुख का दिखना 
(५) सर्व विद्या का प्रभुत्व (६) नेत्नोंकी पछके न झपकना 
(७) सो येजन में सुकाछ का द्वाना (८) आकाशमें गमन 
(९) कवलछाह्वार का न हाना और (१०) नख केशां का 
न बढ़ना । 


तीर्थ कर भगवान के देवकृत १४ अतिशय 

तीर्थ'कर भगवान के ३४ अतिशयों द्वेते हैँ । उनमें 
दश जन्म के ओर दश केवलज्ञान के अतिशय कहे जा 
चुके हूँ वाकी के चोदह देवकृत अतिशयें के नाम निम्न 
प्रकार हैँ;--- 

(४) अर्धमागधी भाषाका होना (२) सब जीवों में 
परस्पर में मित्रता का द्वेना (३) सच ऋतुओं के फछ 
फूलों का द्वाना (४) दर्पण के समान भूमि (५) निष्कटक 
भूमिका द्वाना (६) मंद सुगंध दृवा का चलना (७) ग॑घे- 
दककी ब्रृष्टि का द्वाना (८) विहार के समय चरणें के 
नीचे कमछकी रचना (९) सर्वा धान्यांकी उत्पत्ति (१०) 
दशां दिशाओंकी निर्माछता (११) देवांक्रा आह्ानन शब्द 
(१२) धर्म चक्रका चलना (१३) अष्टम गल द्रव्योंका द्वाना 
और (१४) सब जीवोंके आनंद का द्वाना । 

दिव्यध्यनि का स्वरूप 

भगवान वीतराग द्ोते हैँ इसलिये वे इच्छा रहित 
देते हैँ किन्तु पूर॑ंबद्ध वचन वर्गणा आत्मा के सर्व- 
प्रदेशों से छूटती है । उसकी ओंकार ध्वनि देती है, 
वह एकाक्षरी अथवा निरक्षरी कहलाती हैँ। उसमें श्रति- 
समय स'पूर्ण ज्ञानका कथन द्वाता हे । सुननेवाढे जिस 
वस्‍्तुका समझने का भाव करते हूँ वह दिव्यध्वनि ,के 
द्वारा सुनकर समझ छेते हूँ । क्योंकि वह अपनी अपनी 
भाषा में समझ ली जाती है इसढिये दिव्यध्वनि के 
साक्षरी भी कद्दा जाता है । 


उपदेशदाता या धर्मग्रुपक : 

भगवान के इच्छा नहीं द्वाती इसलिये वे उपदेश 
नहीं देते। सहज स्वभाव से वचन वर्गंणा दिव्यध्वनि के 
रूप में खिरती है उसे सुनकर जीव अपनी पातन्नता से 
धर्म के पाते हैं ओर उसी अपेक्षा से दिव्यध्वनि के 
निमित्त हैने के कारण भगवान के उपचार से उपदेश 
दाता कहा जाता है। जिसे छाभ दाता है वह विनय 
पूर्वक कहता है. कि भगवान उपदेश दाता हैँ इस अपेक्षा 
के ध्यान में रखकर कथनमात्र से यों कहदने की पद्धति है। 

सं घस स्थापक 

भगवान रागरहित हैं उनके स'घस्थापन का भाव था 
ये मानना न्याय विरुद्ध है । पात्र जीवोंने दिव्यध्वनि का 
उपदेश सुना ओर उसके परिणाम स्वरूप चार प्रकार के 
भावसाधु हुये इसलिये विनय से यह कहा जाता है कि 
भगवान ने चतुर्विध साधु स'घ की स्थापना की थी किन्तु 
मात्र यह उपचार है। वह उपदेश सुनकर धर्म' प्राप्त 
करने वाले जीवों के प्रकारांतर से साधु आर्थिका श्रावक 
ओर श्राविका नाम के चार विभाग हैं। इन्हें भी चतुर्विध 
स'घ कहा जाता है। 


दिव्यध्वनि में' कथित वस्तुका सधिप्त स्वरूप 

(१) जीव अनत हैं, प्रत्येक जीव स्वय सिद्ध पूर्ण 
चेतन्य स्वरूप वस्तु है । 

(२) परवस्तुओसे सुझे छाम्र या हानि द्वोती है ये 
अपनी अवस्था में अनादिकाल से मान रहा है. इसलिये 
वह दु/खी है । 

(३) प्रत्येक जीव स्वय' नित्य परिणामी वखु है 
(अपनी वर्तमान अधूरी पर्यौय--हाछूत--विकल्प था 
निमित्त पर छक्ष्य न दे कर) यदि अपने नित्य ध्रुव चैतन्य 
स्वभाव की ओर छक्ष्य दे ते भ्रम दूर हे जाय और 
सुख प्रगठ है। । । 

(४) जड़कम' और शरीर फे साथ तेरे आत्मा का 
मात्र एक क्षेत्रावगाह रूप संबंध है । 

(५) ' जे! यह मानता है कि में अन्य जीवों के। जिछा 
रहा हु. अथवा पर जीव मुझे जीवित रख रहे हं-चह मूढ 

» अक्षानी है ज्ञानी से विपरीत हैं । 

; हे ह(# 8 बा हे कि में पर जीवों के! मारता 
हू पर जीव अुझे मारते हैं वह मूढ़ है, अज्ञानी 
ज्ञानी से विपरीत है | 332 हे 


| १६८ ॥ 


(७) जे। यह मानता है कि में परजीवों के सुखी कर 
सकता हूँ या पर जीव मुझे सुखी कर सकते हैं. वह 
मूढ है अज्ञानी है, ज्ञानी से विपरीत है । 


(८) हे भाई ! यह मानना कि में जीवेंके सुखी था 
ढुःखी कर सकता हू', में जीवांके धर्मातक पहुंचा सकता 
हू, उन्हें' मोक्ष दिछा सकता हूं अथवा उन्दे' बंधन में 
डाल सकता हूं ते यह तेरी मृढ़मति है इसलिये वह 
मिथ्या है । 


(९) प्रत्येक द्रव्य के द्रव्य गुण पर्याय पर से भिन्न 
हैं। प्रत्येक के द्रव्य क्षेत्र काह भाव पर से बिल्कुल 
भिन्न हेने के कारण दूसरों के साथ एकरूप नहीं हदे। 
सकते इसलिये केई किसी के लिये छुछ भी नहीं कर 
सकता। मात्र अज्ञानी परके ऊपर रक्ष्य रखते हैं इसलिये 
उनके विकार होता हैँं। जीव के बविकृत द्वोने पर जड़ 
फर्म अपने निमित्त से वहां आते हैँ, अज्ञानियांका यह 
विकल्प है-भ्रम हूँ कि “जीवोंने कमें के बाधा अथवा 
परका कुछ किया है? अनादि अक्षान के कारण इस प्रकार 
कहने का प्रसिद्ध रूढ़ व्यवहार है इसलिये अत्ञानी जीव 
अपनी भाषा में यों कहते हैं । किन्तु शब्दानुसार अर्था 
नहीं दवाता छेकिन भाव के अज्लुसार अथ द्वाता है । 


(१०) जीव के पहले मिथ्यादर्शन दूर करके सस्य- 
रृशन प्रगट करना चाहिये। उसके बिना यथाथ' ज्ञान 
या चारित्र नहीं होता। 


(११) जे सम्यन्द्शन युक्त द्वाता है', उसके.ही सच्चा 
शत, दान, तप अथवा शील दहे। सकता है, अज्ञानी के नहीं। 
(१२) जड़ द्रव्य के पांच भेद हैं। उनमें चार अख्पी 
हैं ओर एक पुदगल द्रव्य रूपी है। उसके विशेष शुण 
स्पश, रस, गंध ओर वर्ण' हैं। शब्द उसकी पर्याय है। 
(१३) जीव अपने स्वरूप के समझने के छिये 
जब पुरुपार्थ करता है तब स्रथ' समझ सकता है। यदि 
वह स्वय पात्र होता है ते! अपने (निमित्त के ) कारण से 
विमित्त मौजूद देता है। निमित्त परका कुछ कर .नहीं 
सकता, मात्र वह उपस्थित देता है। 
रु (१४) तूने आजतक पर का (जीत अथवा जड़का ) 
चित्‌ मात्र भी हानि या छाभ नहीं किया । " 
(१५) आजतक किसीने (जड़ अथबा जीवने ) तुझे 
किंचितू मान्न भी हानि या छाम् नहीं किया। 


आत्मपर्स ; १०-११०१२ 











(१६) है जीव ! तू क्‍यों 'डरता है । जगव्‌ की केई 
भी वस्तु जड़ अथवा चेतन तुझे दुःखी या सुखी नहीं 
कर सकती । तू स्वय' पूर्ण सुखसे नित्य भरा हुआ है। 
तू क्‍ये। अपने सुख के लिये- जगत्‌ की वस्तु (जड़े अथवा 
चेतन) से आशा रख रहा है । 

(१७) जब कि तुझे पर से सुख या दु.ख नहीं दाता 
तब तुझे परमें हपा या शक, इंष्ट या अनिष्ट, अथवा 
राग था द्वेष करने का क्‍या कारण है ।- 

' बस ! यदि तू इतना यथाथ' समझ के ओर अपने 
अखंड धुत स्वरूप चेतन्‍्य स्वभाव की ओर लक्ष्य करे 
ते तुझे सम्यर्दर्शन प्रगट हगा और तू क्रम क्रम से 
रास हेंप के दूर कर के स'पूर्ण बीतराग दा जायगा । 

(१८) धम' का प्रारभ सम्बस्दशन से द्वेता है । 
अपने स्वरूप के यथार्थ रीत्या समझे विना सम्यस्द्शन 
नहीं द्वाता । इसलिये स्वरूप के यथार्था रीति से समझ 
कर सम्यगर्दर्शन प्रगट करना चाहिये। अभव्य जीव उसे 
प्रगट नहीं कर सकता । भव्य बुद्ध, बाल, रोगी, निरे|गी, 
सघन, निर्धान सभी उसे प्रगट कर सकते हैं । 

(१९) सम्यग्द्शनके प्रगट किये विना केई भी जीव 
सच्चा अहिंसक, सच्चा सत्यावल॑वी, सच्चा अचोर्य- 
भावी, सच्चा ब्रद्मचारी अथवा सच्चा अपरिग्रही अशतः 
अथवा पूर्ण रूप से नहीं द्वा सकता । 

(२०) सम्यरदर्शेन धर्मका मूल है. ओर मिथ्यात्व 
स'सारका मूल है। इसकिये जीव के विकारीभाव ( पुण्य 
पाप आख़व ब'ध) ओर अविकारी भाव (संबर, निर्जरा 
और मोक्ष) के समझ कर शुद्धता प्रगट करना चाहिये । 


अनेकांत का स्वरूप 

कुछ काग कहते हेँ कि जब भगवानकेा फेवकज्षान 
हुआ था तब जगतमें धर्माकी जो मान्यताएँ चछ रही 
थीं, उनका समन्वय करने के लिये भगपानने अनेकांतकी 
रचना की थी । किन्तु भगवान ते, वीतराग हूँ उनके द्वारा 
रचना की जाने की घात कैसी 

भगवानका केवलज्ञान में प्रत्येक वम्तुका स्वरूप अने- 
कांतमय (अनेक धर्मेंमय) दिखाई दिया और इसलिये 
दिव्यध्वनिमें अनेकांत स्वरूप आया । 

जिसे जे। जैसा अच्छा छगवा है! वह भनेकांत का 
बैसा अथी किया करता हैं । इसलिये अनेकांतका जे। वास्त- 
विक स्वरूप है' वह यहां कहा जाता हैः । 


कैशास + २४७२ - 


भगवॉन असृतच द्राचा्या ने अनेकांत का रूप बडी ही 
सुंदरता के साथ निम्न लिखित शब्दों में कहा हैः-- 

८४ एक बस्तु में वस्तुत्व के उत्पन्न करने बाली 
परस्पर विरुद्ध दे शक्तियों के प्रकाशित करना से 
अनेकांत है । ” 


अनेकांत के दे प्रकार हैं । एक सम्यक अनेकांत 
दूसरा मिथ्या अनेकांत । इनमें से जे। एक व॒स्तु में अपने 
अपने प्रतिपक्षियें। के साथ अनेक धर्मों” का' युक्ति आगम 
से विरोध रहित निरूपण करे ते वह सम्यक 'अनेकांत 
है। और जे तत्‌ अतत्‌ स्वभाव की शूत्य कल्पना करें 
से। मिथ्या अनेकांत है। अपना प्रयोजन भूत तत्स्वरूप 
जिस श्रकार है उसप्रकार ओर अठ्त्‌ खरूप जिसग्रकार 
है उसभ्रकार वह न जाने ओर अनेक विपरीत . कल्पनाएँ 
किया करे से मिथ्या अनेकांत है। 


एकांत भी दे। ग्रकारका हे 
(१) सम्यकू एकांत (२) मिथ्या एकांत | उसमें हेतु 
विशेष की सामथ्य' की अपेक्षा से प्रमाण के द्वारा प्ररूपित 
पदार्थ के एक देश (भाग) के कहना से। सम्यऋ्‌ एकांत 
है । और एक ही गुण है यह निश्चय करके दूसरे अन्य 
समस्त गुणों के न मानना से। मिथ्या एकांत हैं । 


सम्यक्‌ एकांत के संबंध में श्री समयसारजी में इस 
प्रकार कहा है+-- 

४ आत्मा का कर्मा निर्मित्तक मोह के साथ संयुकरूप 
अवस्था से अ्ञुभव करते हुये जे। सयुक्तपन है से। भूतार्थ 
है--सत्यार्थ है । फिर भी स्वयं एकांत वेधवीजरूप 
स्वभाव है. उस के (चेतन्य भाव के) समीप जाऋर अनुभव 
करते हुये जे। स'युक्तपन है. से! अभूतार्था है---असत्यार्थ 
ह्ठे ।?7 


सिद्ध भगवान के एकांत सुख है यों कहा जाता है 
से। सम्यक् एकांत है क्‍यों कि उसमें सम्यक् अनेकरांत 
निम्न प्रकार से आता द्वे-सिद्ध भगवान के एकांतसुख 
है. अर्थात्‌ भगवान के सुख अस्विरूप से है ससारी सुख 
दुःख नहीं हैं; इसलिये नास्तिरूप से हे । इस प्रकार 
अस्ति नास्ति रूप परस्पर विरुद्ध दे! शक्तियों के प्रकाशित 
करना सिद्ध भगवान के सच्चे सुखरूप "के उत्पन्न करता 


हे! 


$ १६५९ : 


श्री प्रवचनसार में एकांत दृष्टि और अनैकाँत दृष्टि 
के अथ' निम्न प्रकार किये हैँ।--- 

एकांतरष्टि का स्वरूप और उसका व्यवहार 

जे जीव सर्व अविद्या के मूल कारण जीव पुदुगल 
स्वरूप असमान जातिवाले द्रव्य की पर्याय के अपनी 
मानता है ओर आत्मस्त्रभाव की भावना में नपुसक की 
भांति अशक्ति ( निर्वालपन ) धारण करता है से। वास्तवमें 
निरगंछ एकांतदृष्टि ही है। 

मैं मनुष्य हू, यह मेरा शरीर है, इस तरह के भिन्न 
भिन्न प्रकार के अहंकार ओर ममकार से विपरीत ज्ञानी 
हवकर अविचलित आत्म व्यवहार के धारण करने की 
जगह समस्त निद्य क्रिया समूह के अंगीकार करने से 
पुत्र, स्री, मित्रादि मनुष्य व्यवहार का आश्रय करके 
रागह्ेपी होता है. ओर परद्रव्य--कर्मो' की संगति से 
पर समय-विकार भाव में रत द्वोता है । 


अनेकांत दृष्टि और उसका व्यवहार 

जे। जीव अपने द्रव्य गुण प्यायां की अभिन्नता से 
स्थिर हैं, जे समस्त विद्याओं के मूलभूत भगवान 
आत्मा के स्वरूप के प्राप्त हुये हैँ जे। आत्मस्वभाव की 
भावना से पर्यौय (शरीर-वर्त'मान अवस्था) में रत नहीं 
हैं ओर आत्म स्वभाव में स्थिरताके बढ़ाते हैं, जे जीव 
स्वाभाविक अनेकांत दृष्टि से एकांतद॒ष्टि रूप परिमग्रहकेा 
दूर करनेवाले हैं', जे मनुष्यादि गतियों में शरीर सच'धी 
अहंकार ममकार भावों से रहित हैँ । जैसे अनेक गरद्दों 
में सचार करनेवाला रल्लका दीपक एक ही है उसी प्रकार 
से जे। एकरूप आत्माको प्राप्त हुये हैँ जे! अचछित चैतन्य 
पिलछासरूप आत्म व्यवहारके करते हैं से उनकी वह 
अनेकांतदृष्टि है । अयोाग्य क्रियाका मूछ कारण-मनुष्य 
व्यवहार हे उसे वह अगीकार नहीं करता । 

अनेकांतदृप्टि ओर एकांतर्ट्ट तथा उनके निश्चय 
ओर व्यवहार के उपयुक्त कथन में से निकलने वाले 
सिद्धांत निम्न प्रकार हैँः--- 


मिथ्या अनेकांतरश्टि संबंधी 
१ 


(-ससारका मूल अविद्या ( मिथ्यादर्शन ) है. और 
उसका फल शरीरकी आप्ति है । 

२--मलनुष्य शरीरके अपना मानता है, में मनुष्य 
हूँ यों मानता है, जे शरीर है. से मै' हूं, और शरीर 


॥ १७० $ 


मैरा है यों मानता है अर्थात्‌ वह शरीर का कुछ कार्य 
कर सकता है यह मानता है | वह आत्मा अनंत रज- 
कणां के एक रूप मानता है. (अन॑त्त के मिलाप का एक 
मानता है) इसलिये एकांतद॒ष्टि है ओर वह निईचय 
कुनय है । 

३---एकांत दृष्टि का व्यवहार अर्थात्‌ में मनुष्य हू 
गेसा भाव करना से मिथ्यादृष्टि का व्यवहार है वह 
व्यवहार कुनय है । 

४---उपयुक्त एकांत दृष्टि के भगवान ने परिम्रह 
कहा है । 

सम्पक अनेकांत द्रष्टि संबंधी 


(२) 

१--समस्त सत्य विद्या फे-मूलहूप भगवान आत्मा 
के स्वरूप को प्राप्त द्वाना, आत्म स्वभाव की भावना 
(अभ्यास) में युक द्वाना ओर आत्म ख्॒भाव में स्थिरता 
के बढाना से अनेकांत दृष्टि है । 

२--जीव का स्वभाव अनेकांत दृष्टि है, में ओर 
शरीर प्रथक्‌ हैं, में शरीर का कुछ नहीं कर सकता, में 
शरीर के कुछ कर सकता हू यों मानना से 
एकांत दृष्टि रूप परिग्रह है। उसमान्यता को में 
दूर करने वाला हूँ यां मानता है इसलिये वह 
अनेकांतदृष्टि है. | वह जीव के! रागठ्रेंष तथा परवस्तु के 
अनेक (प्रथकू ) मानता हैं इसलिये वह अनेकांत 
दृष्टि है। 

३--वह अपने एकरूप (धत्रस्यवमाव रूप) आत्मा का 
आश्रय करता है वद्द उसका निम्वयनय है। 

४---अचछित चेतन्य विछास रूप आत्म व्यवहार के 
वह अंगीकार करता है से वह उसका व्यवहार नय है। 


ज्ेयके मित्र २ पहछओं का ज्ञान ( नय ) 


प्रत्येक वस्तु में त्रिकाठ स्थिर रह सके और समय 
समय पर अवस्थांतर द्वाती रहे ऐसा स्वभाव है ओर फिर 
एक वस्तु अपनी अपेक्षा से अस्तिरूप है और परापेक्षा 
से नास्तिरूप हे तथा श्रत्येक वस्तु में अन'तगुण ओर 
समय समय पर उनगुणां की एक एक अवस्था द्वोने का 
कारण समय समय पर सभी गुणें| की ( अवस्था ) साथ 
में लेनेपर अन॑त्त अवस्था द्वाती है, इस प्रकार ज्ञेय पदार्थो' 
में अनेक विभाग (पहल) द्वाजाते हैं । जब आपूर्ण जीच 


आत्मधर्म ॥ १०-११-१२ 





एक विभाग का विचार करता है तब वह दूसरे विभागों 
के होने पर भी उनका विचार एक साथ नहीं कर सकता 
इसलिये जे विभाग ज्ञान में लिया है उप्ते उस विभाग 
का ज्ञान हुआ कहलायेगा। वह ज्ञान आंशिक है। यदि 
उसके उस समय ज्ञानमें गोण रूप से यह हे। कि दूसरे 
भी विभाग हैँ तो जिस विभागको ज्ञान में अधान किया 
है वह समस्त ज्ञान का अश है, इसलिये बह *नय! 
कहलाता है | 
सप्तभंगी का स्वरूप 

प्रत्येक वस्तु के समझने के लिये उसका ज्ञान सात 
प्रकार स है। सकता हैँ इसलिये उसे सप्तभंगी कहते हैं 
उसके दे। उपभेद बताये गये हं। (१) प्रमाण सप्तभंगी 
(२) नय सप्तभंगी। ऐसा भगवान की दिव्यध्बनि में आया 
है। उसमें से प्रमाण के दे भंग ' अस्ति-नास्ति ? हैं, 
उन्हें' मुमुक्कुओं के विशेषतः समझना चाहिये | यदि जीव 
यथार्थ रीति से यह जानले कि वह स्व्र4॑ अस्ति रूप 
कैसे है? ओर स्वयं किस प्रकार नहीं ६ ते उसकी 
समझ में आजाय कि में स्व-रूप से हूं ओर पर रूप से 
नहीं हूं। में स्व-रूप से अपने द्रव्य क्षेत्र काल ओर 
भाव से हू इसलिये में परका हानि छाम नहीं कर सकता 
ओर पर मेरा द्वानिाभ नहीं कर सकता में स्वय' ही 
अपने अच्छे घुरे का करतों हूं, में अपने आप देपेंका 
करता हूं; फिर भी दूसरे का दाप निकालना यह विप- 
रीतता है इप्तलिये प्रत्येक जीवकेा उस स्वरूपकाो समझ 
कर विपरीतताके दृर करना चाहिये । ऐसा उपदेश इन 
भंगां के द्वारा भगवानने दिया है । 


भगवान के द्वारा प्ररूपित अहविसा 

अहिसा चारित्र का अंग है ओर सम्यक्र्चारित्र सम्य- 
कुृदश न के विना नहीं दवा सकता इसलिये मिथ्याहृष्टि के 
वास्तविक अहिंसा नहीं द्वाती | 

छोकिक मान्यता ऐसी है क्लि पर जीवोंकी हिंसा नहीं 
करना चाहिये, इस प्रकार के धर्मा का उपदेश भगवानने 
दिया है । पर यह मान्यता भूल से भरी हुईं है 'क्रिसी 
जीवकेा नहीं मारना चाहिय, दुख नहीं देना चाहिये? 
ऐसा उपदेश प्रत्येक घरमें छेग दिया करते हैं । पाठ्शया- 
लाओमें भी वह उपदेश किसी न क्रिसी आश्य में दिया 
जाता है। यदि भगवानने उसे धर्मा कद्दा दवा ते भगवा- 
नके। छोकिक पुरुष मानना चाहिये, किन्तु भगवान के 


चैत्र ; २४७२ 


धो 


अन्त वौया प्रगट देने फे बाद जे दिव्यध्वनि प्रगंट 
हे।ती है उसमें ऐसा उपदेश द्वाता है कि यह लछोकिक 
मान्यता गछूुत है | केई किसीकी हिंसा नहीं कर सकता, 
किन्तु जीव द्विसा के विंकारीभाव कर सकता है. ओर 
इस प्रकार जीव अनादिकाल से अपनी हिसा कर रहा 
है। भगवानने अहिंसा का स्वरूप इस प्रकार कहा हैः- 

जीवमें मेह (मिथ्यादर्शन) ओर रागद्वेष का उत्पन्न 
होना से हिंसा है ओर छसका पेदा न होना एवं 
आत्मस्वरूप में स्थित रहना से! अहिंसा है' यह अहिसा 
ही सच्चा धर्म हे | भाव हिंसा के बिना द्रव्य प्राणों का 
घात भी नहीं कहछाता । जे जीव उक्त अहिसा, का 
सर्वाथा पालन नहीं कर सकता वह जितने आ'श में 
सच्ची अहिंसा के पाछेगा उतने द्वी अशमें अहिंसक 
कहलायेगा ओर शेप अशोमें हिंसा का भागी है। ध्यान 
रहे कि * (जितने अशमें) वीतराग भाव है से। वहीं 
अहिंसा है, ओर झुभराग भी हिंसा है।” इस अहिंसा 
का भगवान मद्दावीर स्वामी ने प्ररूपण किया है । भगवान 
अलोकिक आत्मा थे, इसलिये उन के द्वारा बताई हुई 
अहिंसा भी अछोकिक देनी चाहिये, यही न्याय की वात 
ह। 7 8 
अपने स्वरूप के यथार्थ रीति से समझकर मिथ्या- 
दर्शांन के दूर किये बिना काई भी जीव अहिसक, सत्य- 
रूप, अचोर्य रूप, अक्षचर्यरूप अथवा अपरिग्रहरूप अशत्ः 
या पूर्णरूप से नर्दी द्वा सकता | स्पष्टतया दिव्यध्वनि 
से जब यह धर्मोपदेश प्रगटठ हाता था तव शासन के 
भक्त देव दुदडुभिनाद्से उसका स्वागत करते थे । 


श्रोताओं द्वारा प्रगटित फल 


भगवान के इस उपदेश के सुनेकर बहुत से जीवों 
ने धर्म' प्राप्त किया अर्थात्‌ वे सम्यग्दष्टि हुये । सम्यग्दर्श न 
पूर्वक सम्यकचारित्री हुये | जब वे शुद्ध भावमें नहीं रह 
सकते तव अशुभ भाव के दूर करके शुभभावमें रहते थे। 
किसी भी जीवकी हिंसा करने का भाव पाप्‌ भाव है, 
इसलिये ऐसे भावों के भी उनने दूर कर . दिया था । 
जिनने स्वरूप के ते। नहीं समझा किन्तु खरूप के 
समझने की जिनमें रूचि हुई उनते भी हिंसा के तीत्र.अश्ुभ 
भाव के दूर कर दिया था । जिनकी रूचि स्वरूप के 
समझने की तरफ नहीं हुईं, वे मद कषाय 'की ओर 
प्रस्ति हुये और इसलिये उनने भी कुछ आशों 


$ १७१३ 


में अशुभ भाव का छोड़ दिया । व्यवद्दारी 
( अज्ञानी ) छोगां की भाषा में--पर जीवों 
की हिंसा उस कारण से रुकी, इसलिये अहिंसा बढ़ी, 
जीव बचे, यां कहने का रुढ़ प्रसिद्ध ब्यवहार है । इसलिये 
छोकिक रीति से ते यह कह सकते हैँ कि “भगवान के 
उपदेश से पर जीवें की हिंसा रुक गई। ! किन्तु शब्दा- 
छुसार उसका अर्थ किया जाय ते भगवान पर के कर्ता 
कहलायेंगे, जे कि असत्य हे । 


गणधर पद की स्थापना का विरोध 

भगवान पारव नाथ के शासन में दीक्षा प्राप्त काइयप 
नाम के एक मुनि थे। वे भगवान महावीर के समेशरण 
में धर्मेपदेश सुनने के लिये गये । उनकी मान्यता ऐसी 
थी कि “मैं गणधर के पद्‌ याग्य हूं इसलिये गणधर के 
रूप में मेरी स्थापना हेगी। ? किन्तु इससे विरुद्ध ही 
हुआ। श्री इन्द्रभूति (गोतम) के गणधर पद मिला, 
इसलिये नाराज होकर वे मुनि समवशरण से बाहर जाकर 
यह कह कर विरोध करने लगे ' कि “ महावीर तीथंकर 
ही नहीं हैँ वह ते एक माया जाल वाले हूँ। यदि वे 
सच्चे तीर्थंकर द्वाते तो मुझे गणधर पद्‌ मिलता । ? सत्य 
का स्वरूप ही ऐसा है कि उससे विरुद्ध असत्य, जगत 
में द्वाता ही है। ओर असत्यभाव की प्रगटता सत्त्‌ के 
विरेध में ही हे। सकती है। 

जेनश|सन 

जेनशासन क्‍या है, इसके विषय में अनेक विविध 
प्रकारकी ओर विचित्र मान्यताएँ प्रचलित हैं। जिश्ञासु 
सत्य स्वरूपके समझ सके, इसलिये इस संबंध में भग- 
वान श्री कुदकु दाचार्य के कुछ बचन नीचे दिये जाते दैंः- 

जे पस्सदि अप्पाणं अवद्धपुट्र अगण्ण सविसेस । 
अपदेस सन्तमज्ञ पस्सदि जिणशासण सब्ब' ॥१०॥ 

अर्थ-जा पुरुष आत्माके अवद्धर्प्रष्ट (4धरहित और 
पर के स्पर्श से रहित) अन्यपन से रहित विशेष रहित 
(तथा अध्याहार से चछा चलता रहित, अन्य के स'याग 
से रहित) देखता है वह सर्वा जिनशासनके देखता है 
कि जे। जिनशासन वाह्य द्वव्यश्रुत तथा अभ्यतर ज्ञानरूप 
भावशुत वाला है । 

स्पष्टीकरण-उपरेशक्त पांचभाव स्वरूप आत्माकी जा 
अलुभूति है वहीं समस्त जिनशासनकी अनुभूति है । 


$ १७२ | 


जे ज्ञान है सा आत्मा है ओर जे आत्मा है. से 
ज्ञान है, इस प्रकार गुण गुणीकी अभेद्‌ दृष्टिमें आनेवाला 
जे सव' परद्वव्यां से भिनज्च अपनी पयाौयों में एकरूप 
निःश्बल अपने गुणां में एकछूप पर निमित्त से उत्पन्न हुये 
भावों से भिन्न अपने स्वरूपका जे अनुभवन है से। ज्ञान 
का अनुभवन है ओर जे। यह अनुभवन है से भावश्लुत 
ज्ञानहप जिनशासन का अनुभवन है अर्थात्‌ भावश्रुत ज्ञान- 
रूप जिनशासन है | जे आत्मा की अलु॒भूति है से 
वही भाव जिनशासन है । 

इस सबंध में भावपाहुड में भगवान श्री कुदकुदा- 
चाय ने कहा है कि;--- 

पूजादिपु ब्रतस्रद्वित' पुण्य हि जिनशासने भणित' । 

मेह क्षेम विहीनः परिणाम: आत्मनः धर्म: ॥८३॥ 

अर्था--जिनश्ञासन में जिनेन्द्रदेव ने यह कहा ६ कि 
पूजादिक तथा ब्रतादिक से युक्त द्वाना से। पुण्य हू किन्तु 
मेह (मिथ्यादर्शन) ओर क्षाभ (चारित्रमाह) रहित जा 
आत्मा का परिणमन है से। धर्म है । 

भावार्थ--लोकिक जन तथा केई अन्यमती फह्दते हें 
कि-- जे पूजादिक झुभक्रिया तथा जब्त क्रिया सद्दित 
है से। जेनघर्मा है, किन्तु यह ठीक नहीं है | जैनमतमें 
जिनेन्द्र भगवान ने यह कद्दा है कि--जा पृूजादिक में 
ओर ब्रत सहित द्वोता है उसमें जे। मंद कपाय है ते 
पुण्य है। वहां पर पूजा के वाद जे “आदिक-ओऔर” 
शब्द का श्रयाग किया है उससे भक्ति, वंदना, वैयाश्वृत्य 
आदि लेना चाहिये, जे। कि देव शात्र शुरु के प्रति द्वाता 
है ओर फिर उपवास आदिक ब्रत हैं, जे। झुभ क्रिया है 
उसमें आत्मा के राग सहित झुभ परिणाम हू उसके 
द्वारा पुण्य कन उत्पन्न द्वाता है! इसलिये उसे पुण्य कहते 
हैं, उसका फल स्वर्गादिक भाग को प्राप्ति है। 


“भेह ओर क्षाम रहित आत्मा का परिणाम? कह्दा 
है, उसमें मोह का अथ' अतत्त्व श्रद्धान हैं तथा क्रोध, 
सान, शेक, अरति, भय, जुग॒ुप्सा यह छह द्वेप हैं और 
माया, छेभ, हास्य, रति, पुरुप, स्री या नपुसक ये 
सात राग हूँ। इन तेरद प्रकृतियां के निमित्त से आत्मा 
का ज्ञान दर्शन स्वभाव विकार सहित (माह क्षाम रूप) 
चलाचढ व्याकुल द्वाता हूँ; किन्तु उस विकार से रहित 
शुद्ध दर्शन ज्ञानरूप जे सच्चा भाव हैं वह आत्मा का 


(१ मी 
धरम है। इस धर्म' से आगामी कम' का आख्रव रूकता 
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है औरस'र दाता है और पूर्वा बद्ध कर्मा की निर्जरा दवाती 
है। सपूर्ण निर्जरा के द्वाने पर मोक्ष होता है । जिसके 
सम्यर्दर्शन प्रगट द्वागया है. ओर आंशिक चारित्रमेह मौजूद 
है उसके शुभ परिणामके उपचार से धर्मा कद्दा जाता है । 
(उपचार से अर्थात्‌ वास्तव में नहीं; किन्तु आंशिक शुद्ध 
भाव द्वा तब जे शुभभाव द्वाता हे उसे अज्ञानी के शुभ 
भाव से अलग बताने के लिये निमित्त अथवा उपचार 
कहा जाता है) किन्तु जे। मात्र शुभ परिणामके ही. धर्मा 
मानकर सतुष्ट हैँ उसे धर्म' प्राप्ति नहीं है। शुभ करते 
करते शुद्ध परिणाम प्रगट द्वागा यह मानने वाला मानों 
यह मानते हूँ कि विकार के करते करते अविकारपन 
प्रगट द्वेगा और इसलिये वह भूछ है, इस प्रकार जैन- 
शासन का उपदेश है।( देखे अष्टपाहुड पृष्ठ २१९-२२०) 


भ्रद्धाति च प्रत्येति च रोचते च तथा पुनरपि स्पर्श ति । 
पृण्य' भाग निमित्त नहि तत्‌ कर्म क्षय निमित्तम्‌ ॥८४॥ 

अर्थ-जे। जीव पुण्यका धर्मा समझ कर श्रद्धान करता 
है, प्रतीति करता है, रुचि करता है, वह पुण्य भेग का 
कारण देने से स्वगोंदिक के भागोंके प्राप्त करता है 
किंतु इतना स्पष्ट है कि पुण्य क्षय का कारण नहीं है। 

भावार्थ-शुभ क्रियारूप पुण्य के धर्मा जानकर उसका 
श्रद्धान ज्ञान आचरण करने से पुण्य कर्मा का वध द्वाता 
है और उसके द्वारा ख्वगांदि के भे।गों की प्राप्ति द्वाती है 
किन्तु उससे कर्मा-क्षय रूप संबर निर्जराया मेक्ष नहीं 
है।ता। 

“संगवान का विद्वार 

भगवान वीवराग द्वोते हैँ इसलिये उनके काई भी 
इच्छा नहीं हाती। भगवान फे सेवक इन्द्र इत्यादि भव्य 
जीवों के हित के लिये तथा धर्म' की प्रभावना के लिये 
भगवान से विहार की प्रार्थना करते हैं, ऐसा उनका 
नियाग है। जहां जहां पात्र जीव द्वेते हैँ वहां वहां विना 
ही इच्छा के भगवान का विद्वार हुआ था। 

राजगृही के विपुलाचल पर्वात पर भगवान फे पधारने 
पर इन्द्र ने वहां समेशरण की रचना की थी। वहां पर 
राजा भ्रेणिक वंदना तथा धर्मोपदेश श्रवण करने के लिये 
गये थे । 

श्रेणिक राजा ने सम्यग्दर्शन प्राप्त करने के बाद सेलह 
भावनाओं के भाते हुये भगवान के समीप तीर्थ'कर 
नामकर्मा का बव किया था। उनके त्रत, संयम, नियम 
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स्वाभाविक ही है। 


इत्यादि कुछ मी नहीं था, किन्तु वे सम्यग्हष्टि थे । ऑ- 
गामी चोवीसी में वे अथम तीर्थंकर होंगे ।. *- #.* 


भगवान का महावीर उपनाम 

श्री वर्धभान स्वामी गत अनेक भवों से सम्यस्टृष्टि 
थे । उस दृष्टि फे साथ आत्मा की स्थिरतामें लीन रहने 
के लिये भगवान महान्‌ पुरुषार्थ, करते थे । “ अपने 
पुरुषार्थ के बिना धर्मा नहीं हे! सकता ” इस सिद्धांत 
पर भगवानने अमर किया था । इसलिये इन्द्र इत्यादि 
भगवान के सेवक भगवान के महावीर के उपनाम से 
पुकारने लगे थे ओर इसलिये वे आज भी भगवान 
महावीर के नाम से प्रख्यात हैं' । 


भगवान का मेक्ष गमन 

आयु की समाप्ति पर भगवान की आत्मा स॒'पूर्ण. 
शुद्ध हे गई और शरीर से आत्मा के प्रथकू द्वोने पर 
बह अपने ऊध्वे गमन स्वभाव के कारण छाक के अग्नम- 
भागमें विराजमान हे। गया । भगवान कार्तिक बंदी 
अमावस्या के दिन वदी चठुदशी के पिछले भाग में 
प्रातःकाल झुक हुये थे। भगवान महावीर स्वामी के निर्वाण 
की यह वात विजलो की तरह सर्वात्न फेल गई। थोड़ी 
ही देर में देवेन्द्रों, राजाओं, सामान्यदेवाों ओर मनुष्यों 
के समूह भक्ति से गद्गद्‌ द्वाकर निर्वाण भूमि (पावापुरी) 
में पहुचे। उस समय प्रातःकाल में कुछ अधेरा द्वोने से 
रत्नदीपक ओर घृतदीपक इत्यादि सजेये गये थे 4 

भगवान महावीर विश्वके उपकारक ओर महान्‌ तीथा 
के प्रवर्तक तीथ'कर महापुरुष थे, उसलिये उनके निबोण 
कल्याणक के उपलक्ष्य में अगणित श्रदीप प'क्तियां प्रज्वलित 
हां यह योग्य ही है। जन समूह भगवान के निर्वाण दिन 
की समाप्ति की स्मृति में “ दीवाली ” उत्सव मनाये यह 


भगवान के शासन की वर्तमान स्थिति 
भगवान का शासन २१०४२ वर्ष तक चछने वाला 
है, उसमें से अभी मात्र २५०० वर्ष हुये हैं. अर्थात्‌ 
अभी वीर शासन बहुत समय तक चढेगा, यह बतढाता 
है कि अमी भी जीवों के सम्यर्दर्शन प्राप्त करने का 
समय है । 


फिर भी इस काल में भगवान के तत्त्व ज्ञान के 
अभ्यास की ओर जैन समाज में, घेर अरुचि फेल रही. 
है. और उसे श्राप्त करनेका उपदेश भी बिरके जीव ही 
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करते हैं | इतनाही भाग बाह्य क्रिया पर भार दैने वाला 
है, जब कि दूसरा भाग व्यवहारिक शिक्षा की ओर 
अधिक है । भ्रीमदू राजचद्र ने जैन समाज की वत मान 
स्थिति के निमत छिखित प्रकार से बताया है। वह किस 
हद तक ठीक है. इसका निर्णय पाठकों के स्वयं करना 
चाहिये । श्रीमद्‌ राजचंद्र ने कहा है कि।-- 

(१) आइचय' कारक भेद हेगये है । 

(२) खंडित है । | 

(३) संपूर्ण करने योग्य कार्य दुर्ग मय दिखाई देता है। 

(४) उस प्रभाव के संबंध में महान्‌ अतराय है । 

(५) देश काल इत्यादि बहुत प्रतिकूल है । 

(६) वीतराग का मत छेक अतिकूछ दहे। गया है । 

(७) रढ़ि से जे छाग उसे मानते हूँ उनके लक्ष्य में 
भी वह प्रतीत नहीं ज्ञात हैता अथवा अन्य भत का 
बीतराग का मत समझ कर श्रवृत्ति करते जा रहे हैं । 

(८) यथार्थ वीतरागाों के मत के समझने की उनमें 
याग्यता की बहुत कमी है । 

(९) दृष्टि राग का भ्रवह राज्य वर्तामान है । 
' (१०) चेष इत्यादि व्यवहार में बहुत बड़ी घिडम्बना 
करके मेक्षमार्ग में अंतराय कर वेठे हैं। 

(१९) तुच्छ पामर पुरुष विराधक घृत्ति के अत्यंत 
अग्रभाग में प्रवतित हैं । 

(१२) ऐसा छगता है कि किंचित्‌ सत्य के बाहर 
आने पर भी उन्हे प्राणघात के समान दुःख द्वोता है। 

नेठ:- इसते जिज्ञासु के निरुत्साह नहीं हेना चाहिये किन्तु यह 
समझना चाहिये कि बड़ी ही सावधानी के साथ सत्य पुरुपार्था करने 
का यह कारण हा ४ , 

जनधम का सह्षिप्त स्वरूप ' 

पराजुग्रह परम कारुण्यबृत्ति करते पहले चैतन्य जिन 

प्रतिमा द्वा--वैत्तन्य जिन अतिमा हे. ] 
(श्रीमदट' राजचद्र) 

भगवान के समय में धर्म प्राप्त महान्‌ आत्माओं 
की सख्या;--- 

केवडी ७० ०, पूर्व वारी ३००, मनःपर्य यज्ञानी ५००7 
विक्रियाऋद्धिधारी ९००, अवधिज्ञानी १३००, आचाय' 
४००, उपाध्याय ९९००, श्रावक्ष १०००० ०, श्राविकाये' 
३०००००, आर्थिकाएं ३२६०५०० ओर साधु १४००० । 

उपरेकक्त संख्या भगवान महावीर स्वामी के समयमें 
बा हक पा सम्पन्द्श न रे प्राप्त जीव बहुत 
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वीतराग भगवान के कथन की तीत्रता के 

समझने के लिये वर्तमान में प्राप्त साधन 

अन'त तीर्थकरों के द्वारा कहदी गई आत्मा के स्वरूपकी 
तीत्रता के समझने के लिये वर्तामान में निम्त लिखित 
शास्त्र साधन हैँ।--- 

श्री समयसार परमागम, श्रीप्रवचनसार, श्री प॑चारिति- 
काय, श्री नियमसार, श्री तत्त्वाथसूत्र, श्री तत्त्वाथसार, 
श्री बृहृद्‌ दृव्यस अह, श्री पह्मन दिपच्चीसी, श्री गामद्रसार, 
श्री साथ सिद्धि, श्री राजवातिक, श्री लबव्धिसार, श्री क्षुपणा- 
सार, श्री पुरुषा्थ सिद्धयुपाय, श्री अष्टपाहुड़, श्री त्रिकाक 
प्रज्ञत्ति तथा श्री आत्मानुशासन आदि शास्त्र हूँ 


इस विपय का सबसे प्राचीन साहित्य 'पदख डागम! 
श्री भूतवल्लि ओर श्री पुष्पद तक्त है उसपर घबरा टीका हुई 
है, जे। हिन्दी अनुवाद सहित छपकर प्रगठ दे। रही है । 
इसके अतिरिक्त श्री जयधबल ओर श्री महाधघवकू शाम्र 
हैं। उनसे से श्री जयधवला टीका हिन्दी अर्थ सहित 
छपकर प्रगट हा रही है. ओर महाधबवला टीका का हिन्दी 
अनुवाद दे रहा है । 
इन शाश्लों के संबंध में श्रीमद्‌ राजच द्रजी ने लिखा 

कि।-- 


४ दिगम्बरें के तीत्र बचनां के कारण कुछ रहस्य 
समझा जा सकता है। ” 


उपरेशक शास्त्रो' में से श्री समयसार, और आत्मानु 
शासन शुजराती टीका सहित छपकर प्रगट है। चुके हूँ 
तथा श्रवचनसार का गुजराती अनुवाद प्रगट हेाने वाला है। 

तत्त्व ज्ञान के रसिक जीवों के इन शात्तों का 
तटस्थ भाव से अभ्यास करने की जरूरत है । 


जैनधर्म किसी व्यक्ति के कथन, पुस्तक, चमत्कार 
अथवा व्यक्ति विशेष पर निर्मर नहीं हे । बह ते। सत्य 
का अखंड भंडार है, विश्व का धर्म है, अनुभव उसका 
आधार है, युक्तिबाद उप्तका आत्मा है| इस धर्म के 
काल की मर्यादा में केद नहीं क्रिया जा सकता, बह 
पदार्थों" के स्वरूप का प्रदर्श कफ है | ब्रिकाल अवाधिन 
सत्यरूप है, क्यों कि वस्तुईँ अनादि अनत है इसलिये 
उत्तका स्रह्यप प्रकाशक तत्त्वज्ञान भी अनादि अनंत है। 


' 
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“अध्या त्मव त्ता श्री का न जी सवा सी:४ 


“जविन पारचय 
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पृ 
प रम पूज्य अध्यात्मयागी श्री कानजी म्वामी का शुभ जन्म विक्रम संवत्‌ 


१९४६ की वेंशाख शुक्ला द्वितीया-रविधार के दिन काठियावाड़ के 


उमराला 


गांव में स्थानकवासी जैन संप्रदाय में हुआ था। उनकी माताजी का नाम 
उज़समवाई ओर पिताजी का नाम श्री मातीचदजी भाई था। वे दशाश्रीमाली 
वणिक थे। वाल्यवावस्था में उनके संबंध में किसी ज्वातिपीने कहा क्रि ण्ह 
केई मद्वापुरुष हांगे। बालगन से ही उनके मुख पर वेशग्यकी सोम्यता 
ओर नेत्रों में चुद्धि एव" वीया का तेज दिखाई देता था । 


उनने उसराल के स्कूल में ही 
विद्याभ्यास किया था। चयपि वे स्कूल 
में तथा पाठशाला में आ्रायः प्रथम नवर 
पर ही रहते थे, फिर भी म्कूल की व्याव- 
हारिक शिक्षा से उनके चित्त के संते।प 
नहीं था ओर उनके भीतर ही भीतर 
मनमें यह विचार उठा करता कि “में 
जिनकी शञाध में हूं वह यह नहीं हैं।' 
कभी कभी यह दुःख अत्यंत तीत्र बन 
जाता था। वे माता से अछग हुये 
वालक की तरह एकबार सत््‌ के 
वियाग में खूब राये थे। 

उनके माता पिता का वाल्या- 
वस्थामें ही वियाग द्वा गया था, इस- 
लिये वे आजीविका के लिये अपने 
बड़ें भाईश्री खुशालभाई के साथ पाकेज 
गांव में दुकान करने छगे थे। धीरे २ 
दुकान बहुत अच्छी चलने लगी, 
व्यापार में उनका व्यवहार विल्कुल 
प्रामाणिक था ) एकवार उन्हें (सोलह 
बर्षकी उम्रमें) कारणवशात्‌ वड़ोदाकी 
अदालतमें जाना पड़ा था, वरद्दांपर 
उन्हेने अधिकारी के सामने यथार्थ 
घटना स्पप्टता से वतछा दी थी, उनके 
मुख पर प्रगट सचाई, निर्देषता और 


चैत्न ॥ २४७२ 


निडरता की छाप अधिकारी पर पड़ी 
ओर उसे विश्वास द्वा गया कि उनके 
द्वारा कही गई सभी बाते सत्य हैं। 
बस, इसी विश्वास पर घिना किसी 
आधार के अधिकारीने उनकी सारी 
बातेंके मान्य रखा। 


पालेज में वे कमी २ नाटक देखने 
का जाते थे किन्तु आइचर्य हूँ कि 
नाटकक्की भ्रृंगारिक वाताों का असर न 
द्वाकर उन महात्म। के मन पर वेराग्य 
प्रेरक दृश्यों का ही गहरा असर हे।ता 
था ओर वह बहुत दिनों तक बना 
रहता था । कमी २ ते नाटक देख 
कर आने के वाद सारी रात 
बराग्य की घुन छगी रद्ती। एकबार 
नाटक देखने के वाद उनने एक कविता 
बनाई, जिसकी प्रथम प'"क्ति है--- 
शिवरमणी रमनार तू तू ही देवना 
देव | सांसारिक रसके प्रवक निमित्तों 
के भी मद्दात्मा जन वेराग्य का निमित्त 
बना लेते 


इस प्रकार पालेज की दुकान में 


व्यापार का कामकाज करते हुये भा 
उन्त महासा का सन व्यापारसय 


अथवा ससारमय नहीं हुआ था। 





उनका अंतर व्यापार ते मिन्न ही था। 
उनके भीतर का स्वाभाविक रुख हमेशा 
धर्म और सत्य की शाध की ओर 
ही रहता था। जब काई साधु 
उपाश्रय में आता था ते वे साधु की 
सेवा तथा उनके साथ धार्मिक वातोढाप 
करने के छिये तत्काल दोद़े चले 
जाते थे ओर अधिकांश समय उपा- 
श्रय में ही छगाते थे उनका धार्मिक 
अभ्यास सी चल रहा था। उनके 
धार्मिक जीवन ओर सरल अतःक- 
रणकेा देखकर उनके संबंधी उन्हें 
भगत” के नाम से पुकारते थे । 


उनने अपने बड़े भाई श्री खुशा- 
लभाईओ। स्पष्ट सूवित कर दिया था 
कि 'मेरी सगाई मत करना, मेरे 
भाव दीक्षा लेने के हेँं।” खुशालभाईसे 
बहुत समझाया किः-' भाई ! तू यदि 
विवाह नहीं करना चाहता ते। तेरी 
इच्छा; किन्तु तू दीक्षा न छे। यदि 
तुझे दुकान पर नहीं बेठना हे। ते 
भले सही, तू सारा दिन धार्मिक 
प्रथांकी पढ़ाई ओर खाधुओं के ससर्गो 
में लगाया कर किन्तु दीक्षाक्री बात 
न कर |? यां बहुत समझाया किन्तु 


$ १७० ; 


उन महात्मा के वैरागी चित्तका संसार 
में रहना पस'द्‌ नहीं हुआ। दीक्षा 
केने से पूर्व वे कई महीनों तक 
आत्माथी' गुरुकी शाध में काठिया- 
वाड़, गुजरात ओर मारवाड़ के अनेक 
गांवोंमें फिरते रहे, अनेक साधुओं से 
मिलते, किन्तु कहीं भी उनका मन 
स्थिर नहीं हुआ | सच बात तेः यह 
थी कि पूर्वाभवकी अपूर्ण' रही हुई 
साधनाकफा लेकर अवतरित वे महात्मा 
स्वय' ही गुरु होने के योग्य थे। 
अत में वाटाद सम्प्रदाय के श्री हीरा- 
चंदजी महाराज के हाथ से दीक्षा 
लेना निश्चित हुआ और सबत्‌ 
१९७० की मार्गशीर्ष शुक्ला ९ रवि- 
वार के दिन उमराला गांव में बहुत 
बड़ी धूमधाम के साथ उनका दीक्षा 
मद्देत्सव हुआ | 

दीक्षा लेकर तत्काल ही महाराज 
श्रीने इ्वेताम्बर शास्त्रों का खूब 
अभ्यास किया, यहां तक कि 
आहारादि शारीरिक आवश्यकताओ' 
में जे समय व्यतीत होता था वह 
भी उन्हे' खटकता था। वे प्राय; सारे 
दिन उपाश्रय में किसी एकांत स्थान में 
स्वाध्याय करते हुये दिखाई देते थे। 
४ वर्ष में लगभग सभी 'वेताम्बर 
शास्त्रों! के विचार पूर्वांक पढ़ डाला । 
वे सप्रदाय की विधि के अनुसार 
चारित्र भी कठारता से पाछन करते 
थे, अल्प समय में दी उनकी आत्मा- 
थिंता, ज्ञान पिपासा और उम्र चारित्र 
की सुबास काठियावाड़ में सत्र 
फैलगई । महाराज श्री पर उनके गुरु 
की बहुत कृपा थी। महाराज प्रारभ 
से ही तीत्र पुरुपार्थी थे। कभी कभी 
उन्हे” किसी भवितव्यता वादी व्यक्ति 
के द्वारा यह सुनने सें आता कि 
 थाहे जितना कठार चारित्र पालन 


! १७६ 


किया जाय किन्तु केवडी भगवान ने 
जे अन॑तभव देखे द्वांगे ते उसमें से 
एक भी भव कम नहीं- होगा” महाराज 
ऐसे पुरुपार्थ हीनता के मिथ्या बचनों 
के सहन नहीं छर सकते थे और 
कह उठते थे -कि “जे पुरुपार्थी है 
उसके अनंत भवों के केवली भगवान 
ने देखा ही नहीं है जिसे पुरुपार्थ 
भासित हुआ है उसके अन तभव हे 
ही नहीं सकते । पुरुषार्थों के भवस्थिति 
आदि केाई बाधक नहीं है, उसे पांचों 
समवाय आ मिलते हैं।? ५ पुरुपार्थ 
पुरुपार्थ ओर पुरुपार्थ” यह महाराज 
श्री का जीवन मत्र है। 

महाराज श्री ने दीक्षा के बाद 
इवेतांबर शास्त्रों का खूब मनन पूर्वक 
अभ्यास किया था । उनने भगवती, 
सूत्र को सन्नहबार स्वाध्याय की थी । 
प्रत्येक कार्य' करते हुये उनका छक्ष्य 
सत्यशाधन की ओर ही रहता था । 

स'वत्‌ १९७८ में वीर शासन के 
उद्धार का एक पवित्र प्रसंग बन चुका 
है जे। अनेक मुमुक्ष॒ुओ' के महान्‌ 
पुण्याद्य का सूचक है | विधि के 
किसी धन्य पलमें भगवान कु दकु'दाचार्य' 
विरचित श्री समयसार नामक महान 
अंथ महाराज श्री के हाथों में आया। 
समयसार के पढ़ते ही उनके ह॒र्पका 
पार न रहा । वे जिसकी शोधमें थे 
वह उन्हें मिल्ठ गया। महाराज श्री 
के अंतर नयनेां ने समयसारजीमें 
अमृत के सरेावरों के छछकता हुआ 
देखा । प्रत्येक गाथा के पढ़ते हुये 
महाराज श्री के ऐसा लछगा जैसा वे 
अमृत घूट पीते जा रहे हैं । प्रथा 
विराज श्री समयसारजी ने महाराज 
पर अआपूर्च, अनुपम, अलोकिक 
उपकार किया ओर उनके 
आत्मानंद्‌ का पार न रहा। सहा- 


राजश्री के अंतर जीवन में परम 
पवित्र परिवर्तन हुआ । भूलछी हुई 
परिणतिने अपने घरके देखा। उप- 
येग रूपी झरने का प्रवाह अमृतमय 
हवेगया जिनेश्वरदेव के सुनंदन गुरु- 
देवकी ज्ञानकछा अब अपूर्बा रीति से 
खिलने लगी । 

स'चत्‌ १९९१ तक महाराजश्रीने 
स्थानकवासी स'प्रदाय में रहकर, 
चाटाद, वढवाण, अमरेली, पे।रव दर, 
जामनगर, राजकोट इत्यादि प्रामेमें 
चातुमीस क्रिया और हशेपकाल में 
सेकड़ां छोटे बड़े ग्रामांका पवित्र 
किया। काठियाबाड़ के हजारों आद- 
मियेंके महाराजश्री के उपदेश के 
प्रति बहुमान प्रगट हुआ | अतरात्म- 
धमका उ्योत हुआ। महाराज का 
जहां चातुर्मास द्वोता था वहां दूर 
दूर के गांवों से हजारें स्री पुरुष 
दर्शन के लिये आते थे और उनकी 
अमृतवाणी का लाभ लिया करते थे। 
क्योंकि महाराजश्री इवेत्तांबर स'श्रदाय 
के थे इसलिये वे व्याख्यान में 
इवेतांबर शाशसतरोंका द्वी पढ़ा करते 
थे ( अतिम कुछ वर्षो' से वे सभा 
में समयसारादि ग्रथां के भी 
सुनाया करते थे) परतु वे उन शात्नों 
में से अन्य व्याख्याताओं को अपेक्षा 
कुछ अन्य ही प्रकार के सिद्धांता के 
निकाल कर ओर विवादस्थ विपयों 
के छाइकर प्रवचन किया करते थे । 
वे किसीभी ग्रंथ के किसी मी अधिकार के 
पदृते थे किन्तु उनमें कही गई बातों 
के अंतर के भावां के साथ एकमेक 
करके उसमें से ऐसे अछोकिक आध्या- 
त्मिक न्याय के निकारू कर अवचन 
करते थे कि अन्यत्र कहीं मी सुनने 
के नहीं मिलता था । 


* जिसभाव से तीथ"कर कर्म 


आत्मधर्म । १०-११-१२ 


का बंध द्वाता हैं वह भाव भी देय 
हैं हक शरीर के राम रोममें तीत्र 
राय का हेना दुःख नहीं है, दुःख 
का स्वरूप ही भिन्न है. ..... व्याख्यान 
सुनकर बहुत से जीव वृजे' ते सुझे 
बहुत छाभ्र है। यों मानने वाला व्या- 
ख्याता मिथ्यादृष्टि है......इस दुःख 
में यदि समता नहीं रखूरां ते कर्मा 
ब'ध द्वेगा, इसभाव से समता रखना 
. सो मेक्षमार्ग' नहीं है......प'च 
महात्रत भी मात्र पुण्यव्ध के कारण 
हैं। ” इस प्रकार की हजारों अपूर्व 
न्‍्याय्यवाते' महाराज श्री अपने व्याख्यान 
में अत्यंत स्पष्ट रीति से लेगा के 
समझाते थे। प्रत्येक व्याख्यान में महा- 
राज सम्यग्दर्शान पर अधिक भार देते 
थे। वे अनेकवार कहते थे कि-' शरीर 
की चमड़ी के उतार कर नमक 
,छिड़कने वाढाँ पर भी क्रोध नहीं 
किया ऐसे व्यवद्धार चारित्र के इस 
जीवने अन'त बार पालन किया है 
किन्तु एकवार भी सम्यर्दर्शन आ्राप्त 
नहीं किया | छात्रां जीवों की हिंसा 
के पापसे भी मिथ्याद्शन का पाप 
अन'तगुणा है। सम्यक्त्व सरल नहीं 
है। छाखां करेड़ों में से किसी 
विरके जीव के द्वी वद हेता है। 
सम्यक्त्वी जीव अपना निर्णय. आप 
ही कर सकता है। सम्यक्त्वी जीव 
समरत विश्व के भावों के पी चुका 
हता है। आजकल ते -सब अपने 
अपने घर का सम्यकत्व मान बेठे हैं। 
सम्यक्त्वी के मोक्ष के अन॑त सुख 
की वानगी प्राप्त दवा चुकी द्वाती है। 
सम्यक्त्वी का वह सुख मोक्ष सुख 
का अनंतवां भाग द्वेने पर भी 
अनंत है।! 

महाराज श्री अनेक प्रकार से, 
अनेक तके से, अनेक प्रमाणां से 


चेत्र ३ बेड 


तथा अनेक दृष्टांतां से छागां के मन 
पर सम्यक्त्व की अदूभुत महिमा 
का जमा देते थे। महाराजश्री की 
जनधर्म की अनन्य श्रद्धा, समस्त विश्व 
भक्ठे न माने फिर भी अपनी मान्यता 
में स्वथ अकेले जमे रहने की उनकी 
अदूखुत दृढता ओर अनुभव के बल 
पूर्वक निकलती हुईं उनकी न्यायपूर्ण 
वाणी घेर नास्तिकेंके भी विचार में 
डाल देती थी ओर कितनोें के ही 
आस्तिक बना देती थी। इस केशरी 
सिंह का सिहनाद पात्र जीवों -के 
हृद्यतलके स्पर्श करके उनके आत्मिक 
वीय के प्रगट कर देता था। सत्य के 
बल से समस्त विश्व के अभियप्रायों 
के विरुद्ध लड़नेवाठे इस अध्यात्म 
येगीकी गर्जानाके जिनने सुना होगा 
उनके कान में आज भी वह गजना 
गूज रही देगी । 

ऐसी अदूभुत प्रभावशाली और 
कल्याणकारिणी वाणी अनेक जाीवोंकों 
आकर्षित करे वह स्वाभाविक है । 
साधारणतः .उपाश्रय में. कामकाज से 
निवृत्त वृद्ध आदमी ही मुख्यतः आते 
हैं किन्तु जहां कानजी महाराज पधा- 
रते थे वहां युवक, सुशिक्षित, वकील, 
डाक्टर ओर शाखत्र के अभ्यासियों 
से उपाश्रय भर जाता था। बड़े नगरें 
में महाराजश्रीका व्याख्यान प्रायः उपाश्रय 
में नहीं किन्तु किसी विशाल स्थान 
पर रखना पडता था। दिनांदिन उनकी 
रु्याति बढती गई। व्याख्यान में 
हजारों आदमी आते थे, आसपास के 
गांवों से भी आदमी आते थे। आगे 
जगह पाने की इच्छा से सेकडें 
आदमी घटे पहले से आ बठते थे 
कई जिज्ञासु व्याख्यानां की सक्षिप्त 
नांद कर लेते थे । जिस गाव में 
महाराज श्री पधारते थे उस गांव में 


श्रावकां के प्रत्येक घर में धर्मा की 
चर्चा हेने छऊगती थी और सर्वत्र 
धर्म का ही वातावरण जम जाता 
था । गली ओर मुहल्लां में श्रावक 
समुदाय धम' की वाते करते दिखाई 
दे ते थे। आ्रातःकाछ, दे। पहर में ओर 
शाम के उपाश्रय के मार्गों पर बहुत 
बढ़ें जन समुदाय का आवबा गमन 
दिखाई देता था । उपाश्रय में छगभग 
सारे दिन तत्वज्ञान चचो की शीतल 
लहदरे' उठा करती थीं । कितने ही 
मुमुक्षुओं का ते व्यापार रेजजगार 
में चित्त ही नहीं छगता था ओर वे 
महाराज भी की शीतछ छाथा में 
अधिकांश समय व्यतीत कंरते थे । 
इस प्रकार गांव गांवमें अनेक सुपात्न 
जीवों के हृदयमें महाराज श्रीने सतकी 
रुचि के बीज वे दिये। महाराज श्री 
के चले जाने पर भी वे मुमुक्ष 
महाराज श्री के उपदेश पर विचार 
करते तथा भवश्रमण कैसे दूर द्वे। 
ओर, सम्यक्त्व क्योंकर, प्राप्त हा इसके 
लिये झूरते रहते थे। कभी कभी वे 
एकत्रित द्वाकर तत्त्व चर्चा करते 
थे ओर महाराज श्री के द्वारा कही 
गई पुस्तकों का पठन, पाठन ओर 
मनन करते थे। 

स्थानकवासी साधुओ' में महाराज 
श्री का स्थान अपूर्वा था। यह जानने 
के छिये साधु ओर साध्चियां उत्सुक 
रहते थे कि “ कानजी मद्ाराज क्‍या 
कहते हैं।” कितने द्वी साधु साध्वी 
महाराज श्री के व्यास्यानां की नोंद 
(नेट ) मुमुक्षु भाई बहिनों से प्राप्त 
करके पढ़ा करते थे । 

महाराज श्री ने बहुत वषों तक 
स्थानकवासी “स प्रदाय में रहकर आत्म- 
धर्म' का खूब प्रचार किया था और 
साधु तथा श्राबकां के विचार ओर 


। १७७ ; 


चर्चामें छगादिया था । 

महाराज श्री स॑चत्‌ १९९१ तक 
स्थानकवासी सप्रदाय में रहे किंतु 
अतरंग आत्मा में वास्तविक वस्तु 
स्वभाव ओर वास्तविक निग्रेथ मार्ग 
बहुत समय से सत्य. छग रहा था 
इसलिये येाग्य समय में काठियावाड 
के सेनगढ नामक छोटे से गांवमें 
वहां के एक ग्रहर्थ के खाली मकान 
में सवत ९१९९१ की चेत्र शुक्ला 
श्रयेद्शी मंगलवार के दिन परिवत'न 
क्रिया-स्थानकवासी स'प्रदाय का चिन्ह 
जे! मुह पट्टी है उसका त्याग किया। 

स'प्रदाय का त्याग करनेवाछेंकेा 
केसी २ महा विपत्तियां का सामना 
करना हाता है तथा वाल जीवों के 
द्वारा अज्ञान के कारण उन पर केसी 
अघटित निंदाओंकी झड़ी छगती है, 
इसका ख्याल उन्हें अच्छी तरद्द से 
था; किन्तु उन निडर ओर निरपरह 
महात्मा ने इसकी केाई चिता नहीं 
की । संप्रदाय के हजारों श्रावकेां के 
हृदय में महाराज श्री अग्रस्थान में 
विराजमान थे, इसलिये बहुत से 
श्रावकें ने महाराज श्री से परिवर्तन 
न करने के छिये अनेक प्रकार प्रेम- 
भाव से भ्रार्थना की; किन्तु जिसके 
राम रेम में वीतराग प्रणीत यथार्थ 
सन्मार्ग के प्रति भक्ति उछल रही थी 
वह महात्मा प्रेम भरी प्रार्थना का 
असर हृदय में छेकर राग में खिंच 
कर सत्‌ वे गोण केसे हेने देता। 
सत््‌ के प्रति जे। परम भक्ति थी 
उसमें सब प्रकार की प्रतिकूछता का 


भय ओर अनुक्ूछता का राग अत्यतत 
गोण द्वोगया जगत्‌ से बिलकुछ निरपेक्ष 
भाव से हजारों की म नव मेदिनी में 
गज़ना करता हुआ सिं६ सत्त्‌ की 
प्राप्ति के लिये सोनगढ़ के एकांत 
स्थान में जा बैठा। . - 


! १७८ | 


महाराज श्री ने जहां परिवर्तान 
किया था वह मकान गांव से अलग 
हेाने के कारण बहुत शांत था। दूर 
से आनेवाछके आदमी के पेर की 
आहट साफ सुनाई देती थी। कुछ 
महीने तक ऐसे निर्जन स्थान में मात्र 
(महाराज श्री के परम भक्त) जीवनछाल 
जी महाराज के साथ रहे थे और जे। 
दर्शन के लिये दे। चार मुमुश्ष आते 
थे उनके साथ स्वाध्याय, ज्ञान-ध्यान 
आदि में लीन हुये महाराज श्री के 
देखकर हजारों की मानव मेदिनी 
स्ृतिगाचर हेतती थी और अपने 
महान्‌ बेभव के सर्प को क'चुली के 


समान छोड़नेवाले महात्मा की सिहबृत्ति, 


है पु 


निरीहता, ओर निरभिमानता के 
आगे हृदय नम जाता था। 
मै 

जे। स्थानकवासी स'प्रदाय कानजी 
स्वामी के नामसे गोरब का अनुभव 
करता था उस स्रदाय में महाराज 
श्री के परिवर्तन से भारी खलबली 
का मचजाना स्वाभाविक ही था; 
महाराज श्री १९९१ तक काठियाबाड़ 
में लगभग प्रत्येक स्थानकवासी के 
हृदय में विराजमान हे। चुके थे । 
समस्त काठियावाड भहाराज श्री के 
पीछे पागछ बना हुआ था इसलिये 
यह सेचकर कि “भहाराज श्री ने जे 
कुछ किया हेगा से समझकर ही 
किया हेगगा ? धीरे धीरे बहुत से छेग 
तटस्थ हे। गये। कितने ही छेग 
सेनगढ़ में क्या द्वारहय हैं यह देखने 
के लिये आते थे किन्तु महाराज श्री 
के परम पबित्र जीचन और उनकझे 
अपूव उपदेशों के! सुनकर वे सब 
सत्रमुग्ध से रह जाते थे। टूटा हुआ 
भक्ति का अबाह फिर से बह ने छगता। 
केई केई पश्चात्ताप करते हुये कहते 


कि “महाराज आपके सब'ध में 
बिल्कुछ कल्पित बाते सुनकर हमने 
आपकी घेर अविनय की है और 
वहुत से कमी का बध हिया है, 
हमें क्षमा किजिये।! इस प्रकार 
महाराज श्री के पवित्र उज्यछ जीवन 
तथा आध्यात्मिक उपदेश के सबंध 
में छागों में बात फैलती भई त्वयां स्यों 
अधिक से अधिक छोगों में मद्दाराज 
श्री के प्रति सध्यस्थ भाव हेा।ता गया ओर 
बहुत से छागांकी सांप्रदायिक माह के 
कारण दवी हुई भक्ति पुनः प्रयट है।ने छगी । 
मुमुक्ठु और बुड्धिशाली तर्गाको महाराज 
श्री के श्रति पून्‍बत्‌ ही परम भक्ति 
बनी रही । अनेक मुमुश्षुओं के 
जीवनाधार कानजी स्वामी सेनगढ़ में 
जा कर रहे ते उधर मुमुक्ुओ' का 
मन भी सेनगढ़ की और आकर्षित 
हुआ । धीरे धीरे भुमुक्षुओं का प्रवाह 
सेनगढ़ की ओर बहने लगा | सां- 
प्रदायिक मेह अत्यंत दुर्निवार द्वाता 
हे फिर भी सत्‌ के अर्थी जीवों की 
संख्या तीनों काल में अत्यंत अल्प 
हेने पर भी सांप्रदायिक मेहर तथा 
लछोकिक भय के छेड़कर सेनगढ़ की 
ओर प्रतिदिन सत्सगार्थी लेगा की 
बादू वेग पूर्वक बढ़ती ही गई । 


परिवर्तन करने के बाद पूज्य 
महाराज श्री का मुख्य निवास सेनगढ़ 
में ही है । महाराज श्री की उपस्थिति 
के कारण सानगढ एक तीथ धाम 
जेसा बन गया है । बाहर गांव से 
अनेक भुसुक्षु भाई बहिल महाराज श्री 
के उपदेश का छाभ छेने के ढिये 
सेनगढ़ अप्ते हैं । दूर दूर से अनेक 
दिगबर जैन गृहस्थ और त्यागी ब्रह्ा- 
चारी भी आते हैं | बाहर गांव के 
छागें के ठहरने और भाजन आदि 
के लिये वहां जन अतिथिगृह है। 


आत्मपर्म । १०-११-१२ 





कितने ही भाई बहिन वहांपर अपना 
घर बनाकर रह रहे हैं । कितने ही 
सत्स गार्थी वहां कुछ महिनों के लिये 
आकर रहते है' । वर्तामानमें वहां 
बाहर गांव के सुसुक्षुओं के छगभग 
८५ घर हैं । 

महाराज श्री ने जिस मकान में 
परिवर्तान किया था वह मकान छोटा 
था इसलिये जब बहुत से छेग आजाते 
थे तव व्याख्यान के लिये बड़ी 
असुविधा हे जाती थी | प्यूषण पर्व 
में ते अन्यन्न ही व्याख्यान के लिये 
जाना पड़ता था | इस प्रकार उस 
मकान में सबका समावेश न हे। 
सकने के कारण भक्तों ने स'बत्‌ 
१९९४ में एक मकान बनवाया ओर 
उसका नाम श्री जैन स्वाध्याय मद्रि 
रखा । मद्दाराज श्री वर्तमान में वहां 
रहते हैं, उनके साथ जीवनछालछजी 
मद्दाराज के अतिरिक्त अन्य दे भक्ति- 
बान्‌ महाराज भी सत्संग के लिये 
रहते हूँ । वहां पर छगभग सारे ही 
दिन स्वाध्याय द्वी हुआ करती है । 
सवेरे ओर दे पहर के पधर्मोपदेश 
हाता है, रात के धर्मा चचचा होती 
है । धर्मोपदेशमें तथा उसके अतिरिक 
पठन पाठन ओर स्वाध्यायमें चहांपर 
भगवान कुदकु दाचार्य के शास्त्र, तत्त्वार्थ- 
सार, गेम्मटसार,पद्ख डागम,प चाध्या- 
यी, पद्मन दीप चर्विशतिका, द्रव्यस ग्रह, 
मेक्षमार्गाप्रकाश,श्रीमद्‌ राजचं द्र॒ इत्यादि 
इत्यादि ग्रथ पढ़े जाते हैँ वहां आने- 
वाले मुमुक्षुओं का सारा दिन धार्मिक 
आनंद में पूर्ण हवा जाता है| 

पूज्य श्री कानजी स्वामीके सम- 
चयसारजी के प्रति अतिशय भक्ति हे, 
इसलिये जिस दिन स्वाध्याय मंदिर 
का उद्घाटन हुआ उसी दिन अर्थात्‌ 
सबत्‌ १९९४ की ज्येप्ठ कृष्णा अछसी 


४ चैत्र + २४७२ 


रविवार के दिन स्वाध्याय मंदिर में 
श्री समयसारजी की प्रतिष्ठा की गईं 
थी। श्री समयसारजी प्रतिष्ठा मद्दात्सव 
पर बाहर से करीब ७०० स्त्री पुरुष 
आये थे। महाराजश्री समयसारजीके 
उत्तमेत्तम शास्र मानते हैँं। समय- 
सारजीकी बात करते हुये भी उन्हें 
अत्यत्त उल्छास हे आता है| समय- 
सारजीकी प्रत्येक गाथा भोक्षदाय्रिनी 
है, इस प्रकार वे कहा करते हैँ । 
भगवान कुंदकुदाचार्या के प्रायः सभी 
ग्रथां पर उन्हें अत्यंत प्रेम है। भग- 
8 2 एक707 ७7005 पे क्ष॥0 


# आत्मा # 


भगवान आत्मा स्वयं अपने 
आप सिद्ध ओर परमार्थरूप ज्ञान 
स्वभावी है। में स्वयसिद्ध हूं, में 
अपने आपसे ही सिद्ध हूं। मुझे सिद्ध 
बनानेमें मेरी साबिती वतानेमें. केाई 
शरीर, मन, वाणी आदिक पर की 
आवश्यकता नहीं है। परमसार्थरूप 
भगवान आत्मा स्वतःसिद्ध है, उसे 
सिद्ध करनेके लिये--निश्चित करने 
के लिये पुण्य के---राग के अथवा 
परस येाग फे अबवछूबनको आवश्य- 
कता नहीं हे।ती । 
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वान कुंदकुदाचार्या देवका हम पर 
बहुत बड़ा उपकार है ओर हम उनके 
दासानुदास हैं, इस प्रकार वे बार बार 
भक्ति सिचित हृदय से कहा करते हैँ । 
श्री भावन्‌ कुदकुदाचार्या महाविदेह 
प्षेत्रमें सर्वज्ञ वीतराग श्री सीमधर 
भगवान के समेहरण में गये थे 
और वहां वे आठ दिन रहे थे। इस 
सवध में महाराजश्रीका किंचितमात्र 
भी शंका नहीं हैं, वे अनेकबार पुकार 
पुकार कर कहते हूँ कि करपना 


मंत करना, इनकार भत्त करना, यह 
बात ऐसी ही है। मानों ते भी 
ऐसी ही है ओर न मानों ते भी 
ऐसी ही हैँ। यह यथातथ्य बात है, 
अक्षरशः सत्य दवै, प्रमाण सिद्ध है। 
श्री सीम धर प्रभु के श्रति महाराज 
श्री के अपारसक्ति है। किसी किसी 
समय सीम'धर स्व्रामी के विरह में 
परम भक्तिबंत भहाराज श्री की 
आंखों में से आंसुओ' की धारा वह 
निकलती है । 

वीतराग के परम भक महाराज 
श्री कहते हैं. कि ' जेनधर्म' केाई 
सीमित मर्यादा नहीं है, यह ते 
विश्वधर्म' है। जैनघम' का मेल 
अन्य किसी धर्म के साथ है दी 
नहीं | जेनधर्मा का और अन्यघमो' 
का समन्वय करना रेशम और टाट 
का समन्वय करने के प्रयत्न के समान' 
वृथा है. । द्गिम्बर जेनधम' ही वास्तविक 
धर्मा है ओर अतरंग तथा बहिरंग 
दिगम्बरत्व के बिना कोई भी जीव 
मे।क्ष नहीं पात्रता, यह उनकी हृढ़ 
मान्यता है। महाराज श्री के द्वारा 
श्री समयसार, प्रवचनसार, प'चाध्यायी, 
माक्षमार्गप्रकाश इत्यादि. अनेक 
दिगम्बर ग्रथाोंका काठियावाड़ में खूब 
प्रचार दा रहा ढै। सोानगढ़ के 
प्रकाशन विभाग से समयसार गुजराती 
टीका की दे। हजार प्रतियां छपाई 
गई ओर वे तत्काछ ही समाप्त हे। गई । 
इसके अतिरिक समयसार शुटका, 
समयसार हरिगीत, तथा अनुभव 
प्रकाश इत्यादि अनेक पुस्तके' वहां 
छपाई गई हैं. तथा काठियाबाड़ भें 
प्रसारित की गई हें। इसके अतिरिक्त 
आत्मसिद्धि शाझ्ष की हजारों अतियां 
वहां से प्रकाशित करवाकर ग्रचारित 
की गई हैं । न 
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शुअरात-काठियाबाड़ के अध्यात्म- 
प्रेमी झुमुक्षुओं के गुजराती भाषा में 
आध्यात्मिक साहित्य सुलभ हवागया 
है। काठियाबाड के हजारों सुसुक्ष 
उन्तका अस्यास कर रहे दहूं॥ कई 
ग्रामां में पांच दृश पंद्रह अमुक्ष 
एकत्रित द्वेकर गुरुदेव से अहण किये 
गये रहस्य के अनुसार समयसारादि 
उत्तमात्तम शास्रों का नियमित पठन 
पाठन और मनन करते हैं। इस 
प्रकार परम पृज्य गुरुदेवकी रूपा से 
परम पवित्र श्रुवाम्त के झरने 
काठियावाड़ के गांव गांव में बहने 
लगे हैं। अनेक सुपात्र जीव इस 
जीवनादक का पान करके कऋतार्थ 
हेते हं। परम पृज्य महाराज श्री 
समझण पर मुख्य भार देते हैं।वचे 
बारस्वार कहते है! कि ' तुम समझो 
समझे विना सब व्यर्था है ।” केई 
आत्मज्ञानी अथवा अज्ञानी एक परमाणु 
मात्र के हिलाने की शक्ति नहीं रखता 
ते फिर देहादि की क्रिया आत्मा के 
हाथ में कहां से हो सकती है । 


ज्ञानी ओर अज्ञानी में आकाश 
पाताछ जितना अंतर है और वह 
यह है कि “अज्ञानी परद्रृव्यका तथा 
रागहेपका कर्ता द्वाता है. ओर ज्ञानी 
अपने के शुद्ध अनुभव करता हुआ 
उसका कर्ता नहीं हेतता । उस करत त्व 
के छोड़ने का महा पुरुषार्थ प्रत्येक 
जीवके करना है। वह कर त्व बुद्धि 
ज्ञानके विना नहीं छूट सकती, इसलिये 
तुम ज्ञान संपादन करे। | ? यह महा- 
राजश्नी के उपदेश का प्रधान सुर है । 
जब केई भ्रोतु कहता है कि ' महा- 


राज आप तो मेट्रिकी ओर एम. ए. . 


की बात करते हैं ओर दृम ते अमी 
पहछी ही वक्षा में हैं, हमें अभी 
बण मालाकी ही वात सुनाइये |? तब 
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गुरुदैव कहते हैं कि यह जैनधम'की 
वर्णमाला अथवा इकाई ही है, उसके 
समझना से ही छसका प्रारभ है | 
मेट्रिककी अथवा एम. ए. की अर्थात 
निम्र"थ दशाकी अथवा वीतरागताक्ो 
वाते' तो वहुत दूर हँ। एक भव, 
दा भव, पांच भव अथवा अनत भव 
में इसे समझने के बाद ही मेक्षमार्ग 
का प्रारभ द्वोगा । ? 


कुदेव, कुयुरु और कुषमंका 
त्याग करो. 
अहे| ! देव गुरु धर्म' ते सर्वो- 
त्कृष्ट पदार्थ है. । इन्हीं के अधार 
पर ते। धर्मा है। यदि इनमें शिथि- 
लता रही ते अन्य धर्मा केसे संभव 
है! अधिक क्या कहें |! सभी प्रकार 
से कुदेव, छुगुरु ओर कुघर्मका त्याग 
कर देना द्वी उचित है। कुद्ेबादिका 
त्याग नहीं करने से मिथ्यात्व भाव 
अधिकाधिक पुष्ट ह्वाता है'। और फिर 
इस काछमें यहां पर उमप्तकी पचृत्ति 
विशेष दिखाई देती हैं; इस लिये उसका 
निपेघ रूप निरुषण किया है। इस 
लिये स्वरूपके जानकर सिथ्याभावका 
छोड़कर अपना कल्याण करे। । 
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पूज्य महाराज श्री के ज्ञान पर 
सम्यकूपने की मुहर ते। बहुत समय 
से छग चुकी थी किन्तु वह सम्यकूज्ञान 
सेनगढ़ के विशेष निव्वत्ति बाले स्थल 
में अदूशुत सूक्ष्मता के प्राप्त हुआ | 
सेनगढ़में नई नई ज्ञान शैली खूब 
विकसित हुई । जेसे अमृत कलश में 
अमृत घुलता रहता है उसी प्रकार 
गुरुदेव के परम पवित्र अमृतकछश 
स्वरूप आत्मा में तीर्थंकर देव के 
चचनाम्ृत खूब घुलते रहे, घुटते रहे । 


वह घुटा हुआ अभ्वत क्रपाल गुरुदेव 


अनेक मुमुक्षुओं के देते है और 


उन्हें. कृवऋृत्य कर देते हैं । 
समयसार, प्रवचनसार इत्यादि 
ग्रथो पर प्रवचन करते हुये गुरुदेव के 
प्रत्येक शब्दसे इतनी गहनता, सृक्ष्मता 
ओर नवीनता निकलती है कि वह 
श्रोताजनां के उपयेग के भी सूक्ष्म 
बना देती है ओर विद्वानेंकेा आश्चय*- 
मुग्घ बना देती है । जिस अनंत 
आनदमय चतन्य घन दशा को प्राप्त 
करके स्व ज्ञ तीथ कर देवने शास्त्रों 
की प्ररूपणा की है उस परम पत्रित्र 
दशा का सुधसस्थंदी स्वानुभूति स्वरूप 
पवित्र अंश अपनी आत्मा में प्रगट 
करके सद्गुरुदेव बिकसित ज्ञान पर्याय 
के द्वारा शास्रमें निहित गहन रहत्थां 
के। खालकर मुमुक्षुओ के समआक्वर 
अपार उपकार कर रहे हैं । सैकड्ा शास्त्रों 
के अभ्यासी विद्वानभी गुरुदेवकी वाणी 
के सुनकर उरलसित द्वाकर कहते दूँ 
कि “गुरुदेव ! आप के वचनासृत 
अपूर्व हूँ उन्हें सुनते हुये हम लृप्त' 
ही नहीं होते, आप जे बात सम- 
झाते हूँ उसमें हमें नई नई बाते' 
जाननेके। मिलती दें। नव तत्त्व का 
स्वरूप अथवा उत्पाद व्यय भ्रोव्य का 
स्वरूप, स्थाह्माद का स्वरूप यथा सम्य- 
क्त्व का स्वरूप, निश्चय व्यवद्यार का 
स्वरूप या त्रत नियम तय का स्वरूप, 
उपादान निसित्त का स्वरूप था साथ्य 
साधन का खरूप, द्र॒व्यानुयाग का 
स्वरूप या चरणानुग्रेग का स्वरूप, 
शुणस्थान का स्वरूप या बाधक साथक 
भाव का स्वरूप, मुनिदृश! का स्वरूप 
या केवलल्लान का स्वरूप इत्यादि जिस 
किसी भी विपय के स्वरूपकेा आप 
के मुख से हम सुनते है उसमें हमें 
अपूर्वे भावदृष्टिगाच ९ द्वाते हैं । 
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हमने शार्त्रों में से जे अर्था निकाले 
थे वह बिलकुल ढीले, जड़ चेतन से 
मिश्रित, शुभका शुद्धमें डाल देनेवाछे, 
संसार भाव के पापक, विपरीत ओर 
न्याय विरुद्ध थे। आप के अनुभव 
मुद्रित अपूर्व भर्थ शुद्ध खुहगा जैसे- 
शुरू खर्ग' जेसे जड़ चेतनके प्रथकू 
कर देने वाले शुभ ओर शुद्धका स्पष्ट 
विभाग कर देने वाले माक्ष भाव के 
ही पोषक सम्यकू तथा न्याय युक्त 
हैं। आप के शब्द शब्द में वीतराग- 
देवका हृदय प्रगट हे।वा है। हम 
वाक्य २ में वीतरागदेवकी विराधना 
करते थे, हमारा एक वाक्य भी सत्य 
नहीं था, इस बात का हमें अब 
साक्षात्कार हुआ है कि शात्र में ज्ञान 
नहीं है किन्तु ज्ञान पयौय में ज्ञान 
है । सदगुरुदेव का जे। साहात्म्य 
शास्त्रों में गाया है वह हमें अब 
समझ में आया है । शाज्लों का ताला 
खेलने की चावी वीतरागदेवने सदूगु- 
रुदेव के सोंपी हे | सदगुरु का 
उपदेश प्राप्त किये विना शाझ्तों की 
गुत्थी का सुलझना अत्यंत कठिन हैं। ! 

परम कृपाछ गुरुदेव का ज्ञान 
जया अगाध ओर गभीर है वैसी 
ही उनकी व्याख्यान शेली चमत्कृति 
से भरी हुई है । महाराज श्री अपनी 
चातकेा ऐसी स्पष्टता से, विविधता 
से अनेक सादा उदाहरण देकर शास्त्रीय 
शब्दों का कम से कम प्रयोग करके 
समझाते हैं कि सामान्य मलनुष्यकेा 
भी वह सरलता से समझ में आ 
जाती है | अत्यंत गहन विषयकेा 
भी अत्यंत सुलम रीति से अ्तिपादन 
करने की गुरुदेव में विशिष्ट शक्ति 
है। महाराजश्रीकी व्याख्यान शेली 
कितनी रसमय हे कि जैसे हिरण 
वांसुरी पर भुग्ध द्वा जाता दे वेंसेही 
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आओतागण भ'त्र मुग्ध हा जाते हैं। 
श्रोताओं के यह भी ध्यान नहीं रहता 
कि उनका सम्रय कहां और कब पूरा 
हे जाता है। महाराज श्री प्रवचन 
करते हुये अध्यात्ममें ऐसे तनन्‍्मय 
हे।जाते हैं, परमात्मद्शा के प्रति उनके 
मुखपर ऐसी भक्ति दिखाई देती है 
कि श्रोताओं के उनका ,असर हुये 
विना नहीं रहता। अध्यात्म की जीवित 
मूर्ति गुरुदेव के शरीर के अणु-अणु 











सर्वत्र ज्ञानी चमक रहा हे 


केई जीव परकेा नहीं भे।ग 
सकता ओर केाई परका वर्णान भी 
नहीं कर सकता। भात्र स्वयं परका 
जो ज्ञान प्राप्त किया हैं उसका अपने 
ज्ञान का वर्णन कर सपफता है। ज्ञान 
शुण के सित्राय किसी भी गुण का 
वर्णन नहीं हे। सकता। सुख गुणका 
वर्णान नहीं किया जा सकता किन्तु 
जिस ज्ञानने सुख गुणके निश्चित 
किया है! उस 'सुख गुण के ज्ञानका? 
वर्गन कर सकता है इस प्रकार ज्ञान 
वास्तव में पर प्रकाशक नहीं हे किन्तु 
स्व-पर्याय ( ज्ञानकी अवस्था ) के 
प्रकाशित करता है। इस प्रकार सर्वन्र 
ज्ञानका ही चमत्कार ओर ज्ञान ही 
आत्माकी विशिष्ठता है। 


| हक वन्‍क - 
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से मानां' अध्यात्म रस झरता हे। 
इन अध्यात्म मूर्ति की मुख मुद्रा, 
नेत्र, वाणी और हृदय सब एकतार 
द्वाकर अध्यात्म की बाढ़ छा देते हूँ 
ओर सुमुक्षुओ के हृदय रस अध्यात्म 
रस में तरबार हे। जाते हैं | 

गुरुदेव का व्याख्यान सुनना 
जीवन का धन्यभाग्य है। उनका 
व्याख्यान सुनने के वाद अन्य व्या- 


ख्याताओं' के व्याख्यान में आन॑द्‌ 
नहीं रहता, उनका व्याख्यान सुनने 
वाले के इतना ते स्पष्ट प्रतीत होता 
हैं कि ' यह पुरुष कोई जुदी ही तरह 
का हैँ, जगत से यह कुछ अलग ही 
कहता है, अपूर्व ही कहता है | इसके 
कथन के पीछे एक अदूसुत दृढ़ता का 
बल है। ऐसा व्याख्यान ते कभी 
कही नहीं सुनाथा।” महाराज श्री फे 
व्याख्यान में से अनेक जीव 
अपनी अपनी पात्रता के अनुसार 
छाभ प्राप्त कर जाते हैं। किसी 
वे। सतू के भ्रति रूचि उत्पन्न द्वाती 
है, किसी किसी के सत््‌ समझ के 
अ'कुर प्रस्फुटित होते हैं ओर किन्हीं 
विरके जीवांकी तो दशा ही बदल 
जाती है । 


अहे,, ऐसा अलौकिक पवित्र 
अंत्तर परिणमन-केवलज्ञान का अंश 
ओर ऐसा प्रबल प्रभावना उदय-तीर्थ- 
करत्व का अंश इन देनें का सुयाग 
इस कलिकाल में देखकर रोमांच दे 
जाता है। अआसुक्षुओं का महा पुण्य 
अभी तप रहा है । 

अहेा, इन परम प्रभावक अध्या- 
त्ममूर्तिकी वाणीकी बात ते दूर रही 
उनके 'दर्शान भी महा पृण्येद्य से 
प्राप्त द्वाति हैं। इन अध्यात्मयागी के 
समीप संसारकी आधि व्याधिडपाधि 
फटक नहीं सकती । स'सार तप्त प्राणी 
यहां परम विश्रांतिकाो पाते हैं. ओर 
उन्हे” यह प्रतिभासित होने छगता है. 
कि संसार के दुःख मात्र कल्पना ही 
से बना लिये गये हैं । जे! चृत्तियां 
महा प्रयत्व से भी नहीं दबती वे 
गुरुदेव के सान्निध्य में विना किसी 
प्रयत्न के शांत द्वा जाती है यह अनेक 
मुमुक्षओंका अनुभव है। आत्मा का 
निद्ृत्तिमयय स्वरूप, मोक्ष का सुख 
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इत्यादि भावों की जे। श्रद्धा अनेक 
तके से नहीं देती वह गुरुदेव के 
दर्शान मात्र से हे जाती है। गुरु- 
देवका ज्ञान और चारित्र मुमुक्ष॒ओं 
पर महा कल्याणकारी असर करता 
है। वास्तव में काठियावाड़ू के आंगन 
में शीत छायावाला ओर वांछित फल 
इेनेवाछा कल्पवृक्ष फछित हुआ है, 
काठियाबाड का यह महा भाग्यादय है। 

अब सेनगढ़ में परिवर्तन करने 
के वाद महाराजश्री के जीवन बृत्तांत 
के साथ संबंध रखने वाढे कुछ 
प्रसंग यहां दिये जाते हैं। सेनगढ़ 
से बारह समीलकी दूरी पर स्थित श्री 
शत्रुजय क्षेत्रकी यात्रा करमेकी महा- 
राजश्रीकी भावना बहुत समय से थी, 
ओर वह सवत्‌ १९९५ की माह 
कृष्ण १३ के पूर्ण हुई। छगभग 
२०० भक्तों के साथ महाराजश्री ने 
उस तीर्थराजकी यात्रा अत्यंत भक्ति 
ओर उत्साह के साथ की | 

राजकाट के श्रावकां के बहुत 
आग्रह से महाराजश्री स॑. १९९७५ में 
राजकेाट पधारे। वहां पर दस साह 
रहकर महाराजश्रीने समयसार, आत्म- 
सिद्धि ओर पद्मन॑ंदि प'चर्विशतिका 
पर अपूर्व प्रवचन किये | गुरुदेव 
के बढ़े हुये ज्ञान से प्रसूतत जड़ 
चेतन का भेद, निश्चय व्यवहार की 
संधि तथा दूसरे अनेक अपूर्ब न्यायों 
सुनकर राजकेट के हजारे नरनारी 
पवित्र हुये ओर अनेक सुपात्न जीवेनि 
पात्रता के अनुसार आत्मछाभ प्राप्त 
किया | दस महीने तक आनंद कुज 
में रातदिन आध्यात्मिक आनद का 
वातावरण वना रहा। 


राजकेट से सेोनराढ़ वापिस 
आते हुये महाराज श्री गिरिराज श्री 
गिरनार तीर्थ की यात्रा करने पधारे 
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ओर उस पवित्र नेमगिरि पर रूंगभग 
३०० भक्तों के साथ तीन दिन तक 
रहे | वहांपर समेशशरण के मंदिरिजी 
में तथा द्गिम्बर जैनमंदिर जी में 
प्रवाहित भक्ति सहस्नाम वनमें की गई 
स्तवन भक्ति की धुन ' ओर पांचमी 
टोंक पर पूज्य गुरुदेव के द्वारा गवाया 
गया अध्यात्स रस से परिपूर्ण पद 
(मैं एक शुद्ध सदा अरूपी ज्ञानदर्शन 
मय अरे ) तथा उससे उत्पन्न शांत 
आध्यात्मिक वातावरण इत्यादि के 
धन्यस्मरण जीवनभर भक्तों के स्मृति 
पट पर अकित रहेगे। 

राजकेट जाते हुये ओर वहांसे 
वापिस द्वेते हुये सार्ग में आनेचाले 
अनेक गांवों में महाराज श्री वीतराग 
प्रणीत सद्धम'ं का डका बजञाते गये 
ओर अनेक सत्पात्नो' के कर्णपटां के 
खालते गये थे। प्रत्येक गांव में 
गुरुदेव के प्रति छागां की भक्ति का 
पूर दिखाई देता था। छाठी, अमरेली 
इत्यादि बड़े नगरों में अत्यंत भव्य 
स्वागत हुआ था। गुरुदेव के इस 
प्रभावना उदय के देखकर भन के 
समक्ष यह कल्पना चित्र उपस्थित हे 
जाता था कि जब तीथ्थ'कर भगवान 
विहार करते द्वांगे तव उस धर्माकाल 
में धर्मा का, भक्ति का और अध्यात्म 
का कैसा वातावरण फैल जात हागा ! 

संचत्‌ १९९६ के वैशाख में 
गुरुदेव पुनः सेनगढ़ पधारे। 

उसके बाद तत्कार ही सेठ 
कालीदास राघवजी जसाणी के भक्त 
सुपुत्नों ने श्री स्वाध्याय मंदिर के पास 
श्री सीमंघर भगवान का .जिनम'दिर 
बनवाना प्रारंभ किया उसमें श्री 
सीस धर भगवान की अत्यत्त भाव- 
पूर्ण मनाज्ञ प्रतिमा भी तथा उनके 
अत्तिरिक श्री शांतिनाथ आदि भगव ते 


की भाव वाहौ प्रतिमाओ' की प्रतिष्ठा 
पचकल्याणक विधि पूचक सबत्‌ 
१९९७ की फार्गुन झुका द्वितीया 
के म'गलूदिन हुईं थी। इस पतिष्ठा 
विधि में बाहर के करीब १५०० 
आदमियोंने भाग लिया था। पतिष्ठा 
के आठें दिन पूज्य गुरुदेव के मुख 
से भक्ति रस से परिपूर्ण अलोकिक 
वाणी निकलती रही थी। 

. छागेंके भी बहुत उत्साह था। 
प्रतिष्ठा से कुछ दिन पूर्वा श्री सीम घर 
भगवान के प्रथम दर्शन करके पृज्य 
गुरुवकी आंखों में से आंसु बह 
निकले थे। जब मद्रिजी में सीम- 
धर भगवान सर्वा प्रथम पधारे तब 
गुरुदेव के भक्ति रसका मानें नशा चदू 
यया था ओर उनका समस्त शरीर 
भक्ति रसका मूर्त स्वरूप जेसा शांत 
ओर निःश्वेष्ट भासित होने छूगा था। 
गुरुदेवने साष्टांग प्रणाम क्रिया और 
भक्ति रस में अत्यत्त एक्राप्त दाने के 
कारण देा-तीन मिनिट शदीर यों ही 
निःश्रेट्ट पडा रहा। भक्ति का वह 
अदूभुत दृश्य पासमें खडे हुए मुमुश्ष- 
ओ के असझह्य सा हाोगया। उनकी 
आंखां में आंसू ओर चित्त में भक्ति 
प्रवाहित दवा उठी। गुरुदेवने अपने 
पचित्र हाथों से प्रतिष्ठा भी भकत्तिभाव 
में सानां अपने शरीरका ध्यान भूछ 
कर अपूर्व भातव से की थी। 

इस जिन मरिर में देशपहर 
के व्याख्यान के बाद प्रतिदिन करीब 
पोने घंटे तक भक्ति द्वेती है। 
भक्ति में पूज्य गुरुदेव भी उपस्थित 
रहते हैं। दे! पहर के अवचन सुनकर 
आत्मा के सूक्ष्म खरूप के प्रणेता 
वीतराग भगवान का माहात्म्य हृदय 
में स्फुरित हे। जाता है इसलिये 
प्रवचन में से उठकर तत्काल ही 


आत्मधर्म । १०-११०११ 


जिनमदिर में भक्ति करने से पात्र 
जीवों के वीतराग देव के प्रति अद्ख्भुत 
भाव उल्लसित होते हैं। इस प्रकार 
जिनमद्रि ज्ञान ओर भक्त्ति के 
सुंदर सम्सिक्रण का निमित्त चन 
गया है। 
॥॒ जिनम॑ द्रि के निर्माण के वाद 
एकवर्ष सें ही कुछ मुमुक्क॒ुओं के 
द्वारा जिनमंदिर के पास ही श्री 
समवसरण मंदिर वनवा दिया गया। 
उसमें श्री सीम घर भगवान की अत्यंत 
भावपूर्ण चतुमुख अतिसाजी विराजमान 
हैं। वहां झ्लुंदर आठसूमि, केट, 
(मुनि, आर्यिका, देव, मजुष्य ओर 
तियचे की सभाओं से युक्त ) 
श्री मंडप, तीन पीठिका, कमल, चासर 
छत्र, अशाक वृक्ष, विमान इत्यादि 
की शाल्रोक्त विधि के अनुसार अति 
आकर्षक रचना है। वही पर सुनियां 
की समभामें श्री सीमंघर भगवान के 
समक्ष अत्यंत भावपूर्वक हाथ 
जाइकर खड़े हुये श्रीमदूं भगवत्‌ 
कुदकुदाचाय की अत्यंत सोम्य 
मनेज्ञ श्रतिमाजी हँ। 
प्रतिष्ठा मद्दात्सव स. १९९८ 
की स्येप्ठ कृष्ण ६ के मांगलिक्र दिन 
इुआ था उस प्रसंग पर वाहर से 
ठ्गाभग २००० आदमी आये थे । 
प्री समवशरण के दर्शन करते समय 
ह प्रसंग मुसुक्षुओकी आंखों के 
समक्ष स्थित हे जाता हे जब श्रीमद्‌ 
गब॒त्‌ कुंदकुदाचार्य सर्वज्ञ वीतराग 
ती सीमधर भगवान के समवशरणमें 
ये थे ओर उससे संबद्ध अनेक 
वित्रभाव हृदय में स्फुरित होने 
गते है जिससे मुमुक्षु का हृदय 
क्सि ओर उल्छास से उछलने छगता 
| श्री समेशरण संद्रि के स्थापित 
ने से भुमुक्ुओ के अपने अतरका 
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एक प्रियतम प्रस'ग इृप्टिगाचर करने 
का निमित्त प्राप्त हुआ है । 

सबत्‌ १९९८ की बण कृष्णा 
एकादशी के दिन सेोनग में महा- 
राजश्रीने सभा के समक्ष पग्रवचनसार 
का प्रवचन प्रारभ किया था उससें 
ज्ञेग अधिकार के आने पर महाराज 
श्री के अतरग आत्मा में से अपूर्च 
अचित्य ओर आइचय' कारक 
निर्मल श्रुतत्रा झरना वह निकला था। 
जिसने उस निर्मल झरनेके। समझा 
हेगा, सुना होगा ओर उसका रसा- 
स्वादन किया द्वागा उसे उसका आज 
तक ध्यान होगा । 

प्रवचन के सुनते हुये यह भाव 
उत्पन्न द्वाता था कि यह आइचर्या 
कारक आत्म विभूतिके देखने का 
परम सोभाग्य प्राप्त हुआ है अथवा 
किसी अचित्य श्रुतकी निर्माल श्रेणीकेा 
देखने का भाग्यादय हुआ है। सच- 
मुच ही आत्मस्वरूप, वृद्धिरुप, वह 
धन्य प्रसंग सदा के छिये हृदय के 
ज्ञान पर अंकित रहेगा। 

संवत्‌ १९९८ की भाद्रपद्‌ झुक्छा 
पंचमीके सेनगढ़ में श्री सनातन 
जैन त्रह्मचयाश्रमकी स्थापना की गई 
थी। उसमें तीन वर्ष का अम्यास क्रम 
रखा गया था। कितनेक त्रह्मचारी 
उसमें भर्ती हुये हूँ उसमें भर्ती होने 
वाले त्रह्मचारी तीन वर्षा तक प्रति- 
दिन धार्मिक पुस्तकांकी शिक्षा पाते 
हं। उस शिक्षण के प्राप्त करके 
एकांत में स्वाध्याय के द्वारा द्रढ़ किया 
जाता हैं ओर वे महाराजश्री के प्रव- 
चने में तथा भक्ति इत्यादि में भाग 
छेते हैं । इस प्रकार सारा दिन धार्मिक 
प्रवृत्ति में जाता है । 

पूज्य गुरुदेच ने राजकेट के 
श्रावकां के आग्रह से ओर प्रभावनेदय 


के कारण स'. १९९९ की फारयगुन 
शुक्छा प॑ंचसी के दिन सानगढर से 
वढवान द्वाकर राजकेट के लिये विहार 


किया और राजकेट में चातुर्मास 
करके और कितने काछू तक वहां 
रह कर २००० की वेशाख हृष्णा 
११ का महाराज श्री ने सेनगढ़ 
में पुनः प्रवेश किया था। मार्यों 
में आनेवाले प्रत्येक आस में तथा 
राजकेट में गुरुदेवने परमार्था अमृत 
की वर्षो की थी ओर अनेक तृपित 
जीवों की प्यास बुझाई भ्ी। हजारों 
भाग्यवांन जीव जेन ओर लैनेतर इध 
अमृत वर्षा से परस संतुष्ट हुये थे 
अनेक जेनेतरें मी महाराज के 
आध्यात्मिक उपदेश से प्रभावित द्वाकर 
दिग द्वोगये थे। जब उन्हें यह मारूम 
हुआ कि जेैनदर्शन में मात्र वाह्म 
क्रिया का प्रतिपादून नहीं है किन्तु 
वह सूक्ष्म तक्त्ज्ञान से परिपूर्ण है 
तव उन्हें ओर अधिक बहुमान उत्पन्न 
द्वागया | ग्रत्येक ग्राम के वालकों 
युवकों ओर बवृद्धों में-जैन ओर 
जैनेतरें में सहाराज श्री ने आत्म 
विचार का प्रवकू आंदाकन कर दिया 
है ओर डके की चाट यह चेाषित 
किया है कि 'इस महा अमूल्य 
मनुष्य भव सें जिस जीचने देह वाणी 
ओर मनसे पर ऐसे परम तत्त्व की 
प्रतीति नहीं की, उसकी रूचि भी नहीं 
की ते यह मनुष्य भव निष्फल है। 


यह असृत सिचक  योागीराज 
काठियावाड़ से वाहर नहीं गये। उनमें 
ऐसी अद्भुत शक्ति दिखाई देती है 
कि यदि वे हिन्दुस्तान में विद्दारकरे 
ते समस्त भारतवर्ष में धर्माकी प्रभा- 
बना करके हजारों तृषित जीवोंकी 
हुपाके बुझादेंगे । 


ऐसी अदूसुत शक्ति के धारक 
पवित्नात्मा श्री कानजी स्वामी काठि- 
यावाड़की मद्दा प्रतिमाशाली विभूति 
६ं। उनके परिचय में आनेवाले व्यक्ति 
पर उनके प्रतिभा युक व्यकित्व का 
प्रभाव पढ़े बिना नहीं रहता। वे 
अनेक सदूगणां से अछ' कृत हैं। उनकी 
छुशा् बुद्धि प्रत्येक वस्तु के अंतस्तल 
तक उतर जाती है। उनकी स्मरण 
शक्ति अनेक वर्षोंकी बातों के तिथि 
और वार सहित याद रख सकती है। 
उनका हृदय वज्ञ से भी कठिन ओर 
कुसुम से भश्ली कोमल है। वे अच- 
गुणों के प्रति अनम (नहीं नमनेवाले) 
हाकर भी सामान्य गुण दिखाई देने 
पर नम जाते हैं । वारू ब्रह्मचारी 
कानजी स्वामी अध्यात्मरत आत्माजु- 
भवी पुरुष हैं । उनकी नश नश में 
अध्यात्म रस व्याप्त हैं। उनके प्रत्येक 
झब्द में आत्मानुभव स्पष्ट दिखाई 
देता हूँ उनके प्रत्येक ख्वास में वीत- 
राग-वीतरागकी ध्वनि निकछा करती 
हैं। कानजी स्वामी काठियावा, के 
अद्वितीय रत्न हैं | काठियावाड कानजी 
स्वासी से गोरवान्वित है ! 


पूज्य झुरुदेव के प्रवचन में से प्राप्त 
१--अस्थेक द्रव्य उत्पाद व्यय भ्ोग्य सहित है, यदि 
द्रव्यक्ला मात्र श्षुव माना जावे ते अशुद्ध अवस्था का नाश 
और शुद्ध अवस्थाकी उत्पत्ति कैसे बनेगी! और यदि 
उत्पाद व्यय माने किन्तु धुवके। न साने' ते पर्चाय के 
बदलने पर वस्तु त्रिकार नहीं रह सकेगी, इस प्रकार 
वस्तु में उत्पाद व्यय ध्रोव्य तीनों ही है। 


२--निर्मिच से राग नहीं दाता, जहां राग करता 


है वहां निमिच् मोजूद होता है ! 


३--जितना कार्या करता है उत्तना उसका फल होता 
दी है अर्थात्‌ जितना पुरुषाथो करता है उतना फल हवाता 
ही है। कोई भी कम उसे रेक सकतनेके समर्थ नहीं है। 


१८४ ! 
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प्रशन--रागद्वेष आत्मा के नहीं ते किसके हैं? 

उत्तर--आत्मा के स्वरूप के नहीं है, वे आत्मा में होते दें, कहीं जड़ 
में नहीं हते; किन्तु वे जड़ के संयोग से द्वेते हैँ इसलिये वे जड़ के कहे 
जते हैं । 

ज्ञानमें (ज्ञान करने में) स्वयं विकारभाव करते हँ-किन्तु जड़में विकार 
(रागद्रेप) नहीं द्वाते । 

प्रशन--ज्ञानका स्वरूप क्‍या है ? 

उत्तर--जानना । (जानने में रागठेष ज्ञानका स्वरूप नहीं है) “में इसे 
जानता हूं? यां कहा जाता है किन्तु वास्तव में परफा नहीं केकिन अपने 
ज्ञानकी पर्यायका जानता है । 

जब चेतन (स्तर ल्श््यके। भूछ कर) जड़ पक्षमें लक्ष्य करता है तब राग- 
हेष दाता है अर्थात्‌ वद रागद्ेष जड़ पक्षमें जाता हैं। चेतन जड़की ओर 
लक्ष्य करता है कि ' सुझे इससे लाभ या हानी द्वागी? तब रागहेप द्वाता है। 

प्रशन--चेतव ते असंग स्वभावी है, वह पर स'ग (परलुंद्ष्य) क्‍्यें 
करता है १ 

उत्तर--शक्ति से असंग है किन्तु वर्तमान (पर्याय) में सगकी येग्यता है। 

आत्मा जगतकी एक स्वर्तत्न वस्तु है, उसका ज्ञान गुण अनादि अनंत 
हैं। उसकी अनादिकाछ से विकारी अवस्था है। जब यथाथ' प्रतीति द्वोती है 
तब विकार अबस्था दूर हेती है । 





३ न कै 
श्री शुरुढेवकी र रानिचचों का ऐके अश 


जौ 

४--“जाननेवाला में नहीं हूं किन्तु जे। ज्ञान होता 
है वह में हू!” इस प्रकारकी विपरीत मान्यता अनादि- 
काल से है, इसलिये शरीरकी अवस्थाके अपनी अवस्था 
सानता है। वह सान्‍्यता अज्ञान ही है । 

५--पर के सयाग के बिना मात्र आत्मामें जे। हे।ता 
है वह आत्मा का स्त्रभाव है। स्वभाव टल नहीं सकता, 
पुण्य पाप टू सकता है इसलिये वह आत्माका स्वभाव 
नहीं है । 

यदि निमित्त पर लक्ष न दे ते मात्र आत्मा में विकार 
नहीं हे सकता, इसलिये यह नहीं मानना : चाहिये कि 
निमित्त शुभाशुभ विकार कराता है। शुभ अशुभ भावका 
करता ते। (विकारी ) आत्मा ख्॒य॑ ही है जे। परवस्तु के 
लक्ष्य से विकार करता है वह परवस्तु विकारका निमित्त 
कहलाती है | ' ># 


ज्लात्मभर्म । १०-११-१% 
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_सदगुरु का संसर्ग दुर्लूम है. 








सदशुरुके संसर्ग की आवश्यकता 

सदगुरु यथार्थ ज्ञानरूपी नेत्र के धारक हैं वे सपृण 
प्राणियों पर दया करते हूँ, वे छाम यथा सत्कार पुरस्कार 
की आकांक्षा नहीं रखते। जीव चतुर्गातियों में हजारों 
यातनाएं सागता है, यह देखकर उनके हृदय में दया का 
प्रवाह वह निकलता हैे। वे विचार करते हैँ कि--“ अद्दे।, 
यह अज्ञानी जीव मिथ्यादर्शनादि अश्युभ परिणामों से 
गतियों के उत्पन्न करने वल्ले कमोका वध कर रहे हैं, 
वे कमी! से मुक्त द्वोने का उपाय नहीं जानते इसडिये 
यह दीन प्राणी दुःखरूपी समुद्र में प्रवेश करके दुश्ख 
भाग रहे हैं । ” ऐसे सदूगुरु का ससर्ग दाना दुरूभ है। 

ज्ञानकी ग्राप्ति के विना सच्ची देव पूजा इत्यादि नहीं 
हवा सकती। यदि जीव सदगुरु को सेवा नहीं करता ते 
उसे ज्ञान की प्राप्ति नहीं दे सकती। ज्ञान के विना 
आत्मा का दिंत करने वाली देव पूजा, स्वाध्यांय इत्यादि 
कार्योा' का स्वरूप नहीं जाना जा सकता ओर इसीलिये 
मेक्ष की श्राप्ति भी नहीं हेती । 


सत्पुरुप का उपदेश सुनना चाहिये 
देवयेगसे सत्पुरुष का सहवास भी प्राप्त हुआ किन्तु 
उनसे हित का उपदेश नहीं सुना, ते उनके सहवास का 
छाभ जीव के नहीं मिलता । यदि हम खेत में वीज नहीं 
बेते ओर अच्छी जल्दृप्टि होती है तो उस बृष्टि से 
क्या छाभ, इसी प्रकार यदि. सत्पुरुष का उपदेश नहीं 
सुना तो उनका सहवास व्यथ ही समझना चाहिये । 


श्रोताओं के अरुचि छोड़ना चाहिये 

सत्पुरुषों के उपदेशकेा सुनने के लिये जाकर केाई 
ते वहां पर सेते हूँ अथवा अपने पास बैठे हुये ढेागें 
से बाते करते हूँ या उनकी बाते सुनते हूँ । सत्पुरुष के 
उपदेशकी ओर उनका छक्ष्य नहीं जाता, अथवा उसके 
प्रति अरुचि द्वा जाती है । 

वस्तु स्व॒रुपकी. बध्ष्मता 

सत्पुरुष के बचनेंके सुनकर भी उनके अभिप्रायके 

ध्यानमें रखना दुलूभ है; क्योंकि जीवादि वस्तओका 
चैत्र । २४७२ 





स्वरूप सूक्ष्म है ओर पूर्वा कालमें कभी घुना नहीं है, 
इसलिये उनके अभिप्रायका ठीक ठीक समझना झुश्किल है। 
श्रद्धाके प्रगट करना दुलसे हैं 
यदि कभी बुद्धि का विकास हेने से जीवादि का 
स्वरूप जानके--धर्मा के स्वरूप के समझले ते भी 
जीवादि के स्वरूप में तथा धर्म' के स्वरूप में श्रद्धा के 
उत्पन्न करना दुलभ है। 


धर्म के स्वरूप के समझने के लिये महापुरुपार्थ' की 
आवश्यकता 

मनुष्य सत्‌ धर्म का स्वरूप महापुरुषार्थ' से समझ 
सकता है। ज्ञान हेने के बाद धर्म' में प्रवृत्ति करने के 
लिये उससे भी अधिक पुरुषारथ की आवद्यकता है। 
जिनने 'जीवादि तत्त्व के स्वरूप के समझ लिया है उन 
मनुष्यों के धर्मा स्वरूप का जानकर 'उसमें स्थिर होना 
चाहिये। धर्म' का आचरण करते हुये प्रमाद के छोड़े 
देना चाहिये। एक क्षणभर के ढिये भी प्रमाद का आश्रय 
नहीं लेना चाहिये। हे 

तत्वज्ञ और मूढ़ के कार्य क्षेत्र 

तत्त्वज्ञ मनुष्य मेश्ष की जड़-सद्धर्मा में अपने हृदय 
के स्थिर करते हे। 

मूढ़ मनुष्य अहितिकारी में ही प्रयत्न करते हैं” ओर 
परम हितकर धर्म में सदा आलसी बने रहते हैं', उनके 
लिये यह याग्य ही हे क्वांकि यदि ऐसे मनुष्य ऐसी 
प्रवृत्तिन करे! तो उनका संसारमें परिभ्रमण क्यों कर दे।। 


सच्ची सब्लेखना 

जिनहें अपने रत्नत्नय में छगे हुये देपो' के दूर करने 
की भावना हैं वे सदगुरुओका आश्रय छेते हैँ यदि रत्न- 
न्रयके निम'ल करनेकी भावना ही नहीं है ते यह साधु 
लिंग व्यर्थ' में किस लिये घारण किया हैं ? 

चार प्रकार के आहारका त्याग कर देने मात्र से 
सल्लेखना नहीं द्वाती किन्तु कपायों का त्याग करने से 
सस्लेखना हे।ती है ओर जब बह सल्लेखना द्वेती हैं, 
तभी सवर-निज'रा हेती है। कपायें से नये कर्मो'का 
अरहण हे।ता है, बंध द्वाता है. स्थिति देती है ।. # 
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लेकर मे' सानगढ़ चछा आया । 


“7 कहषछ एफ आग 


भाषा इत्यादि ठीक नहीं बनपाई। में 
स्वय' देहली जाकर प'. जी की परिस्थिति 
के देख आया- था, और तब मैंने 
जाना कि वे आत्मंधर्म के लिये अपनी 
शक्ति से भी अधिक परिश्रम कर रहे 
हैं। यही कारण है कि आत्मघर्म' का 
प्रंकाशन अंत्यंत अनियमित हे। जाने 
पर भी, मैं उन्हें कुछ नहीं लिख 
सकेतां था। प॑, जी के मनमें भी 
इंस अनियमिततता के कारण निर तर 
आकुछता बनीं रहती थी और 
इसलिये उनमे मुझे अनेकबार 
आमह पूर्वक लिंख। कि आप आत्मधम' 
के लिये किसी-अन्य' अनुवादक की 
व्यवस्था करढे' ते बड़ी कृपा द्वागी 
किन्तु में प'.. जी के! इस उत्तरदायि- 
त्व से. मु नहीं कर सकता था। 
क्योंकि उनकी तरह सुदर, सुयेग्य 
ओर सिद्धांतानुकूंछ अनुवाद करने 
वाला 'न,ते मेरी दृष्टि में तब था 
ओर, न आज मी केाई है। 


आत्मधर्म की अनियमितता के 
कारण जहां आहके की वारम्बार 
शिकायते आती रहीं वहां आ- 
त्मधम के-छेखां के प्रति वे अपना 
आदर ओर शुप्नेच्छा भी व्यक्त करते 
रदे। जैसे तेंसे ६ अंक प्रगट हुये और 
मेरा विश्वास हट गया । अत में मे 
शेष ६ अका. का अनुवाद -तैयार 
करवाकर अपने ही साथ छाने के 
विचारसे प'. परसेष्टीदासजी के पास 
दिरिही जा पहुचा और उनके पास 
एक' मास रहकर तीन अके का मेटर 
तथार करवा छिया । तथा  मुक्तिका 
माग ?, भी आधा तयार करवा लिया। 
तलरचात्‌ नियमित कार्य' देते रहने 
की व्यवस्था करके और वैसा विश्वास 


किंतु दैवयोग की बात: है. कि. 


पंडित जी का “ टाइडफेाइड ? 
बुखार ने धर दवाया ओर यह कार्य 
काफी समय के लिये बंद हागया। 


यही कारण है कि जा. चैत्र शुक्ला 


त्रयेदशी के संयुकांक (१०-११-१२ 
वां अक) प्रगट करने की तथा “मुक्ति 
का मार्ग ? पुस्तक भेंट में देने को 
घेषणा की गई थी, उसका समयपर 
पालन न द्वासका । हे 

स्वस्थ होने के बाद प'. जी ने 
नियमित कार्यो करना प्रार'भ कर दिया 
है ओर इसहछिये' आहकों के पास 
“मुक्ति का मार्या? और. १३ वां अक्‌ 
भेजा जा चुका है तथा यह स'युकांक 


' भी उनकी सेवा में जा रहा है। में 


अब अपने पाठकें के विश्वास दिलाता 
हूँ कि भविष्य-में आत्मधम' ,नियमित 
समय पर निकलता रहेगा | आशा 
है. आप सब द्वितीय, वष' में भी 
आत्मधर्मा के -आहक बने रहेंगे.। 
इतना ही नहीं, किन्तु , अत्य साधर्मी 
भाई बहिनों के भी आत्मधर्म' का 
ग्राहक होने के लिये प्रेरित करेगे 


तथा जिनमदिरें, स्वांध्याय “मंदिरों, ' आशा है कृपालु आहक मेरे इस- 


पंचायतें, पाठशाह्रओ और अन्य 
व्यवस्था करेंगे। । 

.. आतमें मैं' उन सब भाइयेंका 
अतःकरण पृव'क आभार मानता हू 
जिनने गतवर्ष' में आत्मधम' के प्रकाशन 
ओर ग्रचार. में - सेहयेग दिया। आशा 
हे दूसेरे' वें इससे भी अधिक 
सदयेग आप्त द्वेगा । .' - निवेदक 
१-७-४६ : जम्मु रवाणी 

आत्मध॑र्म कार्यालय ४ 
मे।ठा भांकडिया- काठियावाड 


: संस्थाओं में आत्मधर्म' पहुचाने की 


ग्राहकों से निवेदन 


आपका वार्पिक मूल्य '१२ वे 
अंक के साथ पूरा दे रहां है, 
इसलिये दूसरे वषका (अक १३ से 
२४ तक का) सूल्य तीन रुपया 
मनियार्डर द्वारा शीघ्र ही भेजने की 
कृपा करे । ! | 

आपके पास दूसरे वर्ष का प्रथम 
(१३ वां) अक (चैशाख का) भेजा 
जा' चुका है' ओर' दूसरा (१४ बां) 
अक तैयार हे रहा है जा शीघ्र 
ही आपके पास पहुचेगा। 

यदि आपाढ़ शुक्ला १५ तक 
आपका मूल्य तीन रुपया भनियाडर 
से नहीं आजायगा ते तीसरा (प'द्रहृवां ) 
आपाढ़ का अंक आपके पास सवा 
तीन रुपया की वी. पी. से भेजा 


, जायगा । मु 
* "उसके बाद चौथा' ( से।लहवां- 


श्रावण का) 'अ'क श्रावण 
द्विवीया के। प्रगट द्वागा। 

.. सभी 'आ्राहक बधु यदि मात्र एक 
नया आहक वनादे” ते। आंत्मधम' का 
अच्छा अचार हवागा और आत्मधम'की 
आर्थिक कठिनाई भी कम: द्वाजायगी। 


शुक्ला 


निवेदन पर ध्यान, देंगे । - प्रकाशक 


छषना  ., 


वैशाख शुक्ला न्रीज से आत्मधम+ 
कार्यात्य सानगढ़ से मोटा आंकडिया 
आ गया :है, इसलिये अबः आत्मधम" 
सबधी समस्त पत्र व्यवहार आत्मधम' 
कार्यालय मे।टा आंकडिया (काठियावाड) 
के पते से करे। स्मरण रहे कि पेप्टल- 
गाइड में यहां का नाम 6/:40/4' 
().4 छपां हुआ है । ॥ 

- व्यवस्थापक 


